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ನಿವೇದನೆ 


“ಆದಿ ಬಸವಣ್ಣ, ಅನಾದಿ ಲಿಂಗವೆಂಬುದು 
ಹುಸಿ, ಹುಸಿ, ಈ ನುಡಿಯ ಕೇಳಲಾಗದು. 
ಆದಿ ಲಿಂಗ, ಅನಾದಿ ಬಸವಣ್ಣನು. 
ಲಿಂಗವು ಬಸವಣ್ಣನ ಉದರದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿತ್ತು. 
ಇಂತೀ ತ್ರಿವಿಧಕ್ಕೆ ಕಾರಣನೆಂದರಿದೆನಯ್ಯಾ 
ಕೂಡಲ ಚೆನ್ನಸಂಗಮದೇವಾ.' 


ಎಂದು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಮನದುಂಬಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವೇ 
ಅಂತಹದು. ಇಡೀ ಲೋಕವೆಂಬ ಲೋಹವನ್ನು ಆಕರ್ಷಿಸುವ ಅಯಸ್ಕಾಂತ ಅವರು. 
ಜಗಜ್ಜೊ ೇತಿಯಾಗಿ ಸದಾ ಲೋಕವನ್ನು ಬೆಳಗುವವರು. ನಮ್ಮ ಮನದ ಅಂಧಃಕಾರವನ್ನು 
ಕಳೆಯುವವರು. ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ನೆನೆದಷ್ಟೂ ನಾವು ಬದುಕಿದ್ದು ಸಾರ್ಥಕವೆನಿಸುತ್ತದೆ. 
ಇಂಥ ಮಹಾನುಭಾವಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರ ಕುರಿತು ಬರೆಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಅಣ್ಣ 
ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ನನ್ನನ್ನು ಹುರಿದುಂಬಿಸಿ, ಹುರಿದುಂಬಿಸಿ ಕೊನೆಗೂ ಯಶಸ್ವಿಯಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
ಅವರ ಈ ಯಶಸ್ಸು ನನಗೇ ಆಶ್ಚರ್ಯವೆನಿಸುತ್ತದೆ. ಅದು ಹೇಗೆ ಬರೆಸುತ್ತಾರೋ ಎಂಬ 
ಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಎರಡೂವರೆ ವರ್ಷಗಳವರೆಗೆ ದಿನ ನೂಕುತ್ತಲೇ ಬಂದೆ. ನನ್ನಂಥ 
ಉದಾಸೀನ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯ ಮನುಷ್ಯನ ಮೇಲೆ ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಟ್ಟ ಪ್ರೀತಿ ಮತ್ತು 
ನಂಬಿಕೆ ಬಗ್ಗೆ ಏನೆಂದು ಹೇಳಲಿ? ನಾನು ಅವರಿಗೆ ಯಣಿಯಾಗಿದ್ದೇನೆ. 


""ಪುಣ್ಯಪಾಪವೆಂಬ ಉಭಯಕರ್ಮವನಾರು ಬಲ್ಲರಯ್ಯಾ? 
ಇವನಾರುಂಬರು? 

ಕಾಯ ತಾನುಂಬಡೆ ಕಾಯ ತಾ ಮಣ್ಣು 

ಜೀವ ತಾನುಂಬಡೆ ಜೀವ ತಾ ಬಯಲು, 

ಈ ಉಭಯನಿರ್ಣಯವ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 

ನಿಮ್ಮ ಶರಣ ಬಲ್ಲ” 


ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವ ಮತ್ತು ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣದ ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿನ ಪಂಚಮಹಾಭೂತಗಳನ್ನೆಲ್ಲ 
ಬಯಲು ಒಳಗೊಂಡಿದೆ. ಬಯಲನ್ನು ಮೀರಿ ನಿಂತಿರುವಂಥದ್ದು ಯಾವದೂ ಇಲ್ಲ, ಈ 


Vi 


ಪುಣ್ಯಪಾಪಗಳನ್ನು ಮೀರಿ ಅನಂತವಾದ ಬಯಲನ್ನು ಅನುಭಾವಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. “ಮೆಲ್ಲ 
ಮೆಲ್ಲನೆ ಷಟ್‌ಸ್ಥಲವ ಮೀರಿ ನಿರವಯಸ್ಥಲವ ನೆಯ್ದುವೆನಯ್ಯಾ” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥ ಶೂನ್ಯ ಸ್ಥಲದಲ್ಲಿರುವ ಶೂನ್ಯದೇವನೇ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಒಳಗೊಂಡ 
ಬಯಲುದೇವ. ಇಂಥ ಪರಮೇಶ್ವರ “ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರ ಮನದ ಕೊನೆಯ 
ಮೊನೆಯ ಮೇಲಡಗಿದನು'' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರನ್ನೊಳ 
ಗೊಂಡ ಬಯಲಿನ ಮೇಲೆ ಇರುವ ನಿಷ್ಠೆಯೇ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಮುಖ್ಯವಾದುದು. ಈ 
ಬಯಲು ದೇವನನ್ನು ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಮೂಲಕ ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವಂತೆ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಸಮಯವನ್ನು 
ನೋಡಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಆದರೆ ಗಡಿಯಾರದ ಮೂಲಕ ಅರಿಯಬಹುದು. ಗಡಿಯಾರಗಳು 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ, ಆದರೆ ಸಮಯ ಒಂದೇ. "ದೇವನೊಬ್ಬ ನಾಮ ಹಲವು'. ಗಡಿಯಾರವೇ 
ಸಮಯವಲ್ಲ; ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೇ ದೇವರಲ್ಲ, 

ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರನ್ನು ನೋಡಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಆದರೆ ಒಳಗೂ ಹೊರಗೂ 
ಒಂದಾದಾಗ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಮೂಲಕ ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಗಡಿಯಾರದ ಮೂಲಕ 
ಸಮಯ ಅರಿತುಕೊಂಡಂತೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ ಸಪ್ತಶೀಲಗಳನ್ನು ಪಾಲಿಸುವುದರ 
ಮೂಲಕವೂ ದೇವರನ್ನು ಒಲಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. 

ಬುದ್ಧ ಮತ್ತು ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಸರ್ವವ್ಯಾಪಿಯಾದ ಬಯಲೇ ಅಂತಿಮ ಸತ್ಯ. ಇದೇ 
ಶೂನ್ಯ ತತ್ವ ಇವರಿಬ್ಬರು ಈ ಶೂನ್ಯವನ್ನು ನೋಡುವ ನೋಟ ಬೇರೆಬೇರೆಯಾದರೂ 
ಒಳನೋಟ ಒಂದೇ ಇದೆ. ಭಗವಾನ ಬುದ್ಧ ಈ ಶೂನ್ಯವನ್ನು ಆಜ್ಞೇಯವಾದಿ (ದೇವರು 
ಇದ್ದಾನೋ ಇಲ್ಲವೋ ಎಂಬುದು ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ ಎಂಬ ವಾದ) ನೆಲೆಯಿಂದ ನೋಡುತ್ತಾನೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇದೇ ಶೂನ್ಯವನ್ನು ಏಕೇಶ್ವರವಾದಿ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನೋಡುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ 
ಇಬ್ಬರದೂ ಒಂದೇ ಗುರಿ ಇದೆ. ವ್ಯಷ್ಟಿ ಮಾನವನ ಮೇಲೆ ನಂಬಿಕೆ ಇಟ್ಟು, ಅವನನ್ನು 
ತಿದ್ದುತ್ತ, ತೀಡುತ್ತ, ಸಮಷ್ಟಿ ಮಾನವವನ್ನಾಗಿ ರೂಪಿಸುವುದು. ಆ ಮೂಲಕ ಜಗತ್ತನ್ನು 
ದುಃಖದಿಂದ ಪಾರು ಮಾಡುವುದು ಮತ್ತು ಭಯದಿಂದ ಮುಕ್ತಗೊಳಿಸುವುದು. ಸರ್ವಸಮಾನತೆ 
ಯಿಂದ ಮಾತ್ರ ಇದು ಸಾಧ್ಯ ಎಂಬುದನ್ನು ಇಬ್ಬರೂ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇದೇ ಅವರ 
ವಿಮೋಚನೆಯ ದಾರಿ. ಇದೇ ಅಂತಿಮ ಸಮತಾವಾದ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು ಕಾಯವೆಂಬ ಕೈಲಾಸದಲ್ಲಿರುವುದರಿಂದ ಅವನನ್ನು ಇನ್ನೆಲ್ಲಿಯೂ 
ಹುಡುಕಬೇಕಿಲ್ಲ. ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ನಮ್ಮೊಳಗೆ ಬಯಲಾಗಿದ್ದಾನೆ. ನಾವು ಸರ್ವ 
ಸಮಾನತೆಯ ದಾಸೋಹಭಾವದಿಂದ ಅವನೊಳಗೆ ಬಯಲಾಗಬೇಕು ಎಂಬುದೇ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. 

ದೇವರು, ಜಗತ್ತು ಮತ್ತು ಮನುಷ್ಯನ ಮಧ್ಯೆ ಅವಿನಾಭಾವ ಸಂಬಂಧ ಉಂಟಾದಾಗ 
ಬಸವಾದ್ವೈತದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುತ್ತದೆ. ಸಕಲ ಜೀವರಾಶಿಗಳು ಮಂಗಳಕರವಾದುದನ್ನು 
ಅನುಭವಿಸುತ್ತವೆ. 
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ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರ ತಂದೆ-ತಾಯಿಗಳಾದ ಚಿಕ್ಕಗೌಡ್ರ ನಾಗನಗೌಡ-ಶಿವಮ್ಮ ದತ್ತಿಗಾಗಿ 
ಬರೆಯುವುದೊಂದು ಪವಿತ್ರ ಕಾರ್ಯವೆಂದು ಭಾವಿಸಿ ಈ ಪುಸ್ತಿಕೆಯನ್ನು ಬರೆದಿದ್ದೇನೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕುರಿತು ಬರೆಯಲು ಮತ್ತು ಮಾತನಾಡಲು ನನಗೆ ನನ್ನ ವಿದ್ಯಾಗುರು ಶ್ರೀ 
ಎ. ಎಸ್‌. ಹಿಪ್ಪರಗಿ ಅವರ ಕೃಪಾಶೀರ್ವಾದವಿದೆ. ಸಿದ್ಧಗಂಗಾ, ಇಳಕಲ್ಲ, ಸುತ್ತೂರು, 
ಚಿತ್ರದುರ್ಗ, ಗದಗ, ಸಿರಿಗೆರೆ, ಸಾಣೇಹಳ್ಳಿ, ಭಾಲ್ಕಿ, ಹೀಗೆ ರಾಜ್ಯದ ವಿವಿಧ ಮಠಗಳ 
ಶ್ರೀಗಳು ನನಗೆ ಶ್ರೀರಕ್ಷೆಯಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಡಾ. ಎಂ.ಎಂ. ಕಲಬುರ್ಗಿ ಅವರು ಸದಾ ನನ್ನ ಪ್ರೇರಕ 
ಶಕ್ತಿಯಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಸೋಮಣ್ಣ ನಡಕಟ್ಟಿ, ಅರವಿಂದ ಜತ್ತಿ, ಬಸವರಾಜ ಸಬರದ, ಶೈಲಾ 
ನಾಗರಾಜು, ಲಿಂಗಣ್ಣ ಸತ್ಯಂಪೇಟೆ, ಮೀನಾಕ್ಷಿ ಬಾಳಿ, ನೀಲಾ ಕೆ., ಅಕ್ಕ ಅನ್ನಪೂರ್ಣ, 
ಗಂಗಾಂಬಿಕಾ ಪಾಟೀಲ, ಕೆ.ಆರ್‌. ಮಂಗಳಾ, ಶಿವಗಂಗಾ ರುಮ್ಮಾ, ಚೆನ್ನಬಸಪ್ಪಾ 
ಮಂಗಲಗಿ, ಇಂದೂಮತಿ ಪಾಟೀಲ, ಶಾಂತಾ ಅಷ್ಟಗಿ, ಈಶ್ವರಯ್ಯ ಮಠ, ಕಾಶೀನಾಥ 
ಅಂಬಲಗೆ ಮುಂತಾದ ಆತ್ಮೀಯರು ನಾನು ಈ ಪಥದಲ್ಲಿ ಮುನ್ನಡೆಯುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ನೀಡಿದ್ದಾರೆ. ಎಲ್ಲ ಬಸವ ನಿಷ್ಠರು ಮತ್ತು ಬಸವಾಭಿಮಾನಿಗಳಿಗೆ ನಾನು ಸದಾ 
ಯಣಿಯಾಗಿದ್ದೇನೆ. 


ಗುಲಬರ್ಗಾ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 
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ಎಲ್‌ ಗರಗ SRE VANS CE MR pS 


ಸಮ್‌ ಸ್ಯುಳಿೊರೆಗಾಧ ಬು 


“AN; 


ಪ್ರಕಾಶಕರ ಮಾತು 


ಸಮುದ್ರ ಘನವೆಂಬೆನೆ? ಧರೆಯ ಮೇಲಡಗಿತ್ತು. 

ಧರೆ ಘನವೆಂಬೆನೆ? ನಾಗೇಂದ್ರನ ಫಣಾಮಣಿಯ ಮೇಲಡಗಿತ್ತು. 
ನಾಗೇಂದ್ರ ಘನವೆಂಬೆನೆ? ಪಾರ್ವತಿಯ ಕಿರುಕುಣಿಕೆಯ ಮುದ್ರಿಕೆಯಾಗಿತ್ತು. 
ಅಂತಹ ಪಾರ್ವತಿ ಘನವೆಂಬೆನೆ? ಪರಮೇಶ್ವರ ಅರ್ಧಾಂಗಿಯಾದಳು. 
ಅಂತಹ ಪರಮೇಶ್ವರ ಘನವೆಂಬೆನೆ? ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರ 
ಮನದ ಕೊನೆಯ ಮೊನೆಯ ಮೇಲಡಗಿದನು. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ, ಬಹಳ ತಾರ್ಕಿಕವಾಗಿ, ವೈಜ್ಞಾನಿಕವಾಗಿ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆ 
ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಯಾವುದೂ ಘನವಲ್ಲ ನಿನ್ನ ನೀನು ಅರಿತೊಡೆ ನೀನೇ ಘನ ಎಂದು ತುಂಬ 
ಸರಳವಾಗಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ದೇಹವನ್ನೇ ದೇವಾಲಯ ಮಾಡಿ ನಿನ್ನೊಳಗೇ ಇರುವ ದೇವರನ್ನು 
ಅರಿ ಎಂದು ತುಂಬಾ ಮನಮುಟ್ಟುವಂತೆ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ನಮ್ಮ ತಂದೆ-ತಾಯಿಯವರ ಹೆಸರಿನ ದತ್ತಿಯಿಂದ ಪ್ರಕಟಿಸಿದ ಪ್ರಥಮ ಕೃತಿ 
ಸೋದರ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ಅವರ "ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞೆ. ಈ ಮೂರು ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಕೃತಿಯ 
ಎಂಟು ಸಾವಿರ ಪ್ರತಿಗಳು ಕನ್ನಡಿಗರ ಮನೆ-ಮನಗಳನ್ನು ತಲುಪಿವೆ. ನಂತರ ಇದೇ 
ದತ್ತಿಯಿಂದ ಪ್ರಕಟಿಸಿದ ಎರಡನೇ ಕೃತಿ ಹಿರಿಯರಾದ ಶ್ರೀ ಚೆನ್ನಬಸವಪ್ಪ ಬೆಟ್ಟದೂರು ಅವರ 
"ಸಲ್ಲಲಿತ ಸನ್ಮಾರ್ಗ'. 

ದತ್ತಿಯ ಮೂರನೆಯ ಪ್ರಕಟಣೆಯಾಗಿ ಸೋದರ ದರ್ಗಾ ಅವರ "ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ದೇವರು' ಕೃತಿಯನ್ನು ಅತ್ಯಂತ ಸಂತೋಷದಿಂದ ಪ್ರಕಟಿಸುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ದೇವರು ಮತ್ತಾರೂ ಅಲ್ಲ, ಆತ ನಿಜ ಮನುಷ್ಯನೇ ಆಗಿದ್ದಾನೆ. ವಿಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು 
ತಂತ್ರಜ್ಞಾನದಿಂದ ದೊರೆಯುತ್ತಿರುವ ಸೌಲಭ್ಯಗಳಿಂದಾಗಿ ಮನುಷ್ಯನು ಭೋಗಲೋಲುಪ್ರತೆಯಲ್ಲಿ 
ತೇಲಾಡುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. ಜೊತೆಜೊತೆಯಲ್ಲೇ ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತ ಸಮುದಾಯವು ಕನಿಷ್ಟ 
ಅವಶ್ಯಕತೆಗಳಿಂದಲೂ ವಂಚಿತವಾಗಿದೆ. ಅಂತರ-ಕಂದಕ ದಿನೇ ದಿನೇ ಹೆಚ್ಚಾಗುತ್ತಿದೆ. 
ಶ್ರಮದಿಂದ ಹಣ ಉತ್ಪಾದನೆ ಮಾಡುವ ಬದಲಿಗೆ, ಹಣದಿಂದ ಹಣ ಉತ್ಪಾದನೆಯ 
ದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲಿ ಸಾಗುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಸಾಕಷ್ಟು ಉತ್ಪಾದನೆಯಾಗುತ್ತಿದ್ದರೂ, ಸಮಾನವಾಗಿ 


ಹಂಚಿಕೆಯಾಗುತ್ತಿಲ್ಲ. ಇಂತಹ ಸನ್ನಿವೇಶದಲ್ಲಿ ಬದುಕುತ್ತಿರುವ ನಮಗೆ ಹಿಂದೆಂದಿಗಿಂತಲೂ, 


ದ್‌ 


ಇಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ "ಮಾರ್ಗ' ಪ್ರಸ್ತುತವಾಗಿದೆ. 


ಕ 
— 


ರಾಷ್ಟ್ರಪಿತ ಮಹಾತ್ಮ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಬಸವಣ್ಣನವರ ತತ್ವಗಳಿಂದ ಪ್ರಭಾವಿತರಾಗಿ 
ಅಣ್ಣನವರ ಬಗೆಗೆ ಅವರು ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಹೀಗಿದೆ:- 

“It has not been possible for me to practice all the precepts of 
Basaveshwara which he taught 800 years ago, and which he also practiced. 
I have adopted a few of them. I am yet a seeker in this aspect and not an 
accomplished one. Eradication of untouchability and dignity of labour were 
among his core precepts. One does not find even shades of castism in him. 
Had he lived during our times, he would have been a saint worthy of 
worship. If you, his followers, practice his precepts, you could uplift not 
just Bharat, but the world.” 

ಅತ್ಯಂತ ಅರ್ಥಪೂರ್ಣವಾಗಿ, ಸರಳವಾಗಿ, ಸಾಮಾನ್ಯರಿಗೂ ಅರ್ಥವಾಗುವಂತೆ ಈ 
ಕೃತಿಯನ್ನು ರಚಿಸಿಕೊಟ್ಟ ಶ್ರೀ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ಅವರಿಗೆ ದತ್ತಿಯ ಪರವಾಗಿ, ಪ್ರಕಾಶನದ 
ಪರವಾಗಿ ಕೃತಜ್ಞತೆಗಳನ್ನು ಅರ್ಪಿಸುತ್ತೇವೆ. 

ಈ ಕೃತಿಗೆ ಅರ್ಥಪೂರ್ಣವಾದ ಮುಖಪುಟವನ್ನು ವಿನ್ಯಾಸ ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟ ಕಲಾವಿದರಾದ 
ಸುಧಾಕರ ದರ್ಬೆ -- ಅಚ್ಚುಕಟ್ಟಾಗಿ ಅಕ್ಷರಜೋಡಣೆ ಮಾಡಿದ ಶ್ರೀಧರ್‌ ದಂಪತಿಗಳಿಗೆ -- 
ಸುಂದರವಾಗಿ ಮುದ್ರಿಸಿರುವ ವಿಶ್ವಾಸ್‌ ಪ್ರಿಂಟ್ಸ್‌ ಸಿಬ್ಬಂದಿವರ್ಗದವರಿಗೆ ಪ್ರಕಾಶನ 
ಕೃತಜ್ಞವಾಗಿದೆ. 


ಸಿ. ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣ 
ಪ್ರಕಾಶನದ ಪರವಾಗಿ 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು 


“ಆವ ಕಾಯಕವಾದಡೂ ಸ್ವಕಾಯಕವ ಮಾಡಿ 

ಗುರು ಲಿಂಗ ಜಂಗಮದ ಮುಂದಿಟ್ಟು 

ಒಕ್ಕುದು ಹಾರೈಸಿ, ಮಿಕ್ಕುದ ಕೈಕೊಂಡು 

ವ್ಯಾಧಿ ಬಂದಡೆ ನರಳು, ಬೇನೆ ಬಂದಡೆ ಒರಲು 
ಜೀವ ಹೋದಡೆ ಸಾಯಿ, ಇದಕ್ಕಾ ದೇವರ ಹಂಗೇಕೆ 
ಭಾಪು ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಾ.” 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಡುಬಡವರಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಎಂಥ ಆತ್ಮಶಕ್ತಿಯನ್ನು ತುಂಬಿದ್ದರು 
ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣನವರ ಈ ವಚನ ಸಾಕ್ಷಿ. ಸಿಕ್ಕ ಇದೊಂದೇ ವಚನದಿಂದ 
ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣನವರು ಅಮರರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಇಡೀ ಬಸವತತ್ನವೇ ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ 
ಅಡಗಿದೆ. ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ಮೇಲುಕೀಳುಗಳಿಲ್ಲ. ಯಾವುದೇ ಕಾಯಕವಾದರೂ ಅದರಲ್ಲಿ 
ಕಾಯಾ ವಾಚಾ ಮನಸಾ ತಲ್ಲೀನವಾಗಿ ಬದುಕಿನ ಆನಂದವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಬೇಕು. 
ಕಾಯಕದಿಂದ ಬಂದ ಮಿಗುತಾಯವನ್ನು ಜ್ಞಾನ, ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ದಾಸೋಹ 
ಮಾಡಬೇಕು. ದೇಹವೆಂಬುದೊಂದು ಜೈವಿಕ ಕ್ರಿಯೆಯ ಉತ್ಪಾದನೆ. ಇದು ಜನಿಸುತ್ತದೆ, 
ಬೆಳೆಯುತ್ತದೆ, ನಂತರ ಸಾಯುತ್ತದೆ. ಏತನ್ಮಧ್ಯೆ ರೋಗರುಜಿನಗಳಿಗೂ ಒಳಗಾಗುತ್ತದೆ. ಈ 
ನರಳುವಿಕೆ ಮತ್ತು ಸಾಯುವಿಕೆ ದೇಹದ ಜೈವಿಕ ಕ್ರಿಯೆಯ ಭಾಗಗಳಾಗಿವೆ. ಸಾವು ನೋವಿನ 
ಭಯದಿಂದ ದೇವರನ್ನು ನೆನೆಯುವ ಆವಶ್ಯಕತೆ ಇಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣನವರ 
ದೃಢ ನಿರ್ಧಾರವಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ಮನಸ್ಸುಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿರುವುದೇ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಬಹುದೊಡ್ಡ 
ಸಾಧನೆ. 

ನರಕದ ಭಯದಿಂದ, ಸ್ವರ್ಗದ ಆಸೆಯಿಂದ ಮತ್ತು ಬದುಕಿನ ಜಂಜಾಟದಿಂದ 
ಪಾರಾಗುವ ಬಯಕೆಯಿಂದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ದೇವರ ವಿಚಾರ ಹೇಳಲಿಲ್ಲ. ಅವರ ದೇವರು 
ಲೇವಾದೇವಿ ವ್ಯವಹಾರದವನಲ್ಲ, ಬದುಕಿನ ಪಥವನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಡುವವನು. ಅವನು 
ನಮ್ಮಿಂದ ಯಾವುದೇ ವಸ್ತುಗಳನ್ನಾಗಲೀ ಬಲಿಯನ್ನಾಗಲೀ ಬಯಸುವುದಿಲ್ಲ. ಆತ 
ಮಹಾದಾನಿಯಾದ ಕಾರಣ ನಾವು ಅವನಿಗೆ ಬೇಡುವ ಆವಶ್ಯಕತೆಯೂ ಇಲ್ಲ. ಹೀಗೆ 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೊಸ ದೇವರನ್ನು ಪರಿಚಯಿಸುತ್ತಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು ನಮ್ಮನ್ನು 


೨1 ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು 


ಲೌಕಿಕ ಆಸೆ ಆಮಿಷಗಳಿಂದ ಮತ್ತು ಅಹಂಕಾರದಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆಗೊಳಿಸುತ್ತಾನೆ. ಆ ಮೂಲಕ 
ನಿತ್ಯಮುಕ್ತನನ್ನಾಗಿಸುತ್ತಾನೆ. ಈ ಲೋಕ ಆತನ ಕಮ್ಮಟವಾಗಿರುವುದರಿಂದ ನಾವೆಲ್ಲ ನಮ್ಮ 
ನಮ್ಮ ಪಾಲಿಗೆ ಬಂದ ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನು ನಿಷ್ಠೆ ಮತ್ತು ಆನಂದದಿಂದ ನಿಭಾಯಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
ಸರ್ವ ಸಮತಾಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನ್ನು ಬಯಸುತ್ತ ಲೋಕಕಲ್ಯಾಣ 
ವನ್ನೂ ಆತ್ಮಕಲ್ಮಾಣವನ್ನೂ ಸಾಧಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ದೇವರು ನಮ್ಮ ಪಾಲಿನ ವರವಾಗಿದ್ದಾನೆ. 


“ಉದಕದೊಳಗೆ ಬಯ್ದಿಟ್ಟ ಬಯ್ಕೆಯ ಕಿಚ್ಚಿನಂತಿದ್ದಿತ್ತು , 
ಸಸಿಯೊಳಗಣ ರಸದ ರುಚಿಯಂತಿದ್ದಿತ್ತು , 
ನನೆಯೊಳಗಣ ಪರಿಮಳದಂತಿದ್ದಿತ್ತು , 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಕನ್ನೆಯ ಸ್ನೇಹದಂತಿದ್ದಿತ್ತು.” 


ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಅಭೇದ್ಯ, ಅಗೋಚರ ಮತ್ತು 
ಆಕರ್ಷಕನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ನಮ್ಮ ಅಂತಃಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿ ನಮ್ಮೊಳಗೇ ಇದ್ದು ನಮ್ಮ ಬದುಕಿನ 
ತಿರುಳಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಅಂತಃಸಾಕ್ಷಿಯೇ ದೇವರೆಂಬ ಸತ್ಯದ ಅರಿವಾದಾಗ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ 
ನಮ್ಮ ಕಾಯವು ಕೈಲಾಸವಾಗುತ್ತದೆ. ದೇವರು ಕೈಲಾಸದಲ್ಲಿರುವವನು; ಆ ಕೈಲಾಸವೇ ನಮ್ಮ 
ಕಾಯವಾಗಿರುವುದರಿಂದ ನಮ್ಮೊಳಗೇ ಇರುವವನು. ಆದ್ದರಿಂದ ಕಾಯವೆಂಬ ಕೈಲಾಸವನ್ನು 
ಪವಿತ್ರವಾಗಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನ ಆದ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ದೇಹವ 
ದೇವರ ಮನೆಯಾದಾಗ ಆತ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಮನೆಯೊಡೆಯನಾಗುತ್ತಾನೆ; ಮನದೊಡೆಯ 
ನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಅಂತಃಸಾಕ್ಷಿ ಎಂಬ ದೇವರ ಇಚ್ಛೆಯಂತೆ ನಾವು ದೇಹವೆಂಬ ಮನೆಯನ್ನು 
ಸ್ವಚ್ಛವಾಗಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಬೇಕು ಎಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ನಾವು 
ಮನೆಯೊಡೆಯನ ಮಾತನ್ನು ಕೇಳುತ್ತಿಲ್ಲ. ನಮ್ಮ ಅಹಂಕಾರದಿಂದ, ಕುವಿಚಾರಗಳಿಂದ, 
ಆಸೆಬುರುಕತನದಿಂದ, ಹಿಂಸಾಭಾವದಿಂದ, ಕಾಮನೆಗಳಿಂದ ಮತ್ತು ದುಶ್ಚಟಗಳಿಂದ 
ವುನೆಯೊಡೆಯನೇ ಮನೆಬಿಟ್ಟು ಹೋಗುವಂತೆ ಮಾಡಿದ್ದೇವೆ. 


“ಮನೆಯೊಳಗೆ ಮನೆಯೊಡೆಯನಿದ್ದಾನೋ ಇಲ್ಲವೊ! 
ಹೊಸ್ತಿಲಲ್ಲಿ ಹುಲ್ಲು ಹುಟ್ಟಿ, ಮನೆಯೊಳಗೆ ರಜತುಂಬಿ, 
ಮನೆಯೊಳಗೆ ಮನೆಯೊಡೆಯನಿದ್ದಾನೋ ಇಲ್ಲವೊ! 
ತನುವಿನಲ್ಲಿ ಹುಸಿ ತುಂಬಿ, ಮನದೊಳಗೆ ವಿಷಯ ತುಂಬಿ 
ಮನದೊಳಗೆ ಮನದೊಡೆಯನಿದ್ದಾನೊ ಇಲ್ಲವೊ! 

ಇಲ್ಲ, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 


ಹೀಗೆ ನಾವು ಕಳೆದುಕೊಂಡ ದೇವರನ್ನು ನಮ್ಮೊಳಗೆ ಪುನಃ ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಪನೆ 
ಮಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಅಂತಃಸಾಕ್ಷಿಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ದಾಸೋಹ ಭಾವದಿಂದ 
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ಬದುಕಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಮಾನವರಾದವರು ನಿಜ ಮಾನವರಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಮಾನವ 
ಗ್ರಾಹಕನಾಗುತ್ತಿರುವ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಮಾನವನಾಗಿ ಉಳಿಯುವುದೇ ಕಷ್ಟಕರವಾಗಿರುವಾಗ 
ನಿಜ ಮಾನವನಾಗುವ ಬಗೆಯನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನಗಳು ತೋರಿಸಿಕೊಡುತ್ತವೆ. 


“ಹುತ್ತವ ಬಡೆದಡೆ ಹಾವು ಸಾಯಬಲ್ಬುದೆ ಅಯ್ಯಾ? 
ಅಘೋರ ತಪವ ಮಾಡಿದಡೇನು? 

ಅಂತರಂಗ ಆತ್ಮಶುದ್ಧಿಯಿಲ್ಲದವರನೆಂತು ನಂಬುವನಯ್ಯಾ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ?” 


ಆತ್ಮಶುದ್ಧಿ ಇದ್ದವರಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು ಒಲಿಯುವನು. ಎಲ್ಲದರಲ್ಲಿಯೂ 
ಸಮಭಾವ ಕಾಣುವ ಸಹಜಾಚರಣೆಯಿಂದ ಮಾತ್ರ ಆತ್ಮಶುದ್ಧಿಯಾಗುವುದು ಹೊರತಾಗಿ 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳು ಮತ್ತು ತಪಸ್ಸಿನಂಥ ಬಾಹ್ಯಾಚರಣೆಯಿಂದಲ್ಲ ಎಂಬುದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ನಿಲವಾಗಿದೆ. 

ಶಿವಯೋಗ, ಕಾಯಕ ಮತ್ತು ದಾಸೋಹದ ಮೂಲಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು ನವಮಾನವನ 
ಸೃಷ್ಟಿಗಾಗಿ ನೀಲನಕ್ಷೆಯನ್ನು ರೂಪಿಸಿದರು. ಆ ನವಮಾನವನೇ ನಿಜಮಾನವ; ಆತನೇ 
ಶರಣ. ಮರೆತು ಮಾನವನಾದವ ಅರಿತು ಶರಣನಾಗಬೇಕೆಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಬಯಕೆ. ಹೀಗೆ ಬಸವತತ್ವದಲ್ಲಿ ಪಾಪಿಗಳಿಗೆ ಕೂಡ ಪುಣ್ಯಜೀವಿಗಳಾಗುವ ಅವಕಾಶವಿದೆ. 
ಮಾನವರನ್ನು ಎಲ್ಲ ನರಕಗಳಿಂದ ಪಾರು ಮಾಡುವ ಶಕ್ತಿ ಬಸವತತ್ತದಲ್ಲಿದೆ. 

ಬುದ್ಧ ಮತ್ತು ಬಸವ ಎರಡು ಮಾರ್ಗಗಳನ್ನು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಒಂದು ಸಮಾಧಿ 
ಮಾರ್ಗ ಮತ್ತು ಇನ್ನೊಂದು ಪ್ರಜ್ಞಾಮಾರ್ಗ. ಸಮಾಧಿ ಮಾರ್ಗದಿಂದ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಮತ್ತು 
ಭಾವನಾ ಪ್ರಪಂಚಗಳ ಅರಿವಾಗುವುದು. ಪ್ರಜ್ಞಾ ಮಾರ್ಗದಿಂದ ಭೌತಿಕ ಪ್ರಪಂಚದ 
ಅರಿವಾಗುವುದು. 

ಸಮಾಧಿ ಸ್ಥಿತಿ ಮತ್ತು ಪ್ರಜ್ಞಾ ಅವಸ್ಥೆಯಿಂದ ಮಾನವನ ಬದುಕು ರೂಪುಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. 
ದೇವರ ಅಥವಾ ಸತ್ಯದ ಧ್ಯಾನದಲ್ಲಿ ಮಾನವ ಸಮಾಧಿ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ತಲುಪುತ್ತಾನೆ. ಈ 
ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಮೋಹಗಳಿಂದ ಹೊರಬರುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆದು ಆತ್ಮಕಲ್ಯಾಣ 
ಸಾಧಿಸುತ್ತಾನೆ. ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದ ಕಾರಣ ಪ್ರಜ್ಞಾ ಅವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಾನೆ. ಆ ಮೂಲಕ 
ಜೀವಜಗತ್ತಿನ ಒಳಿತಿಗಾಗಿ ಕಾರ್ಯೋನ್ಮುಖನಾಗುತ್ತಾನೆ. ನಮಗಾಗಿ ಬದುಕುವುದು ಪ್ರಜ್ಞೆಯಲ್ಲ, 
ಸ್ವಾರ್ಥಪ್ರಜ್ಞೆ ಪ್ರಜ್ಞಾ ಅವಸ್ಥೆ ಎಂದರೆ ಲೋಕಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕಾಗಿ ತೆರೆದುಕೊಂಡಿರುವ ಮನಸ್ಸಿನ 
ಅವಸ್ಥೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ನಮ್ಮನ್ನು ಸಮಾಧಿ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ಒಯ್ಯಬೇಕು. ಕಾಯಕ ಮತ್ತು 
ದಾಸೋಹದೆ. ಮೂಲಕ ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯಿಂದ ಭೌತಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಹೊಂದಬೇಕು. 
ಸಮಾಧಿ ಸ್ಥಿತಿಯಿಂದ ಬರುವ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಮತ್ತು ಭಾವನಾ ಪ್ರಪಂಚಗಳೊಂದಿಗೆ ಭೌತಿಕ 
ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ವ್ಯವಹರಿಸಬೇಕು. ಆ ಮೂಲಕ ಸತ್ಯ, ಸಹಜ, ಸದ್ಭಾವ ಮತ್ತು 


ಸದ್ವರ್ತನೆಗಳನ್ನು ಹೊಂದಬೇಕು. 
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ನಾವ ಒಳಗಿನ ಲೋಕವನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳದೆ ಹೊರಗಿನ ಲೋಕದ ಬದುಕನ್ನು 

ಅರ್ಥಪೂರ್ಣಗೊಳಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಇಂಥ ಒಳಗಿನ ಲೋಕಕ್ಕೆ ಹೋಗುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು 
ಮಾನವ ಮಾತ್ರ ಹೊಂದಿದ್ದಾನೆ ಎಂದು ವಿಜ್ಞಾನಿಗಳು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಮಾನವನಿಗೆ ಅತಿ 
ಹತ್ತಿರವಿರುವ ಪ್ರಾಣಿ ಎಂದರೆ ವಾನರ. ವಾನರ ಕೂಡ ತನ್ನ ಒಳಗಿನ ಲೋಕಕ್ಕೆ ಹೋಗಲು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಬಾಹ್ಯ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಮೇಲೆ ಯಾವಾಗ ಹಲ್ಲೆಯಾಗುತ್ತದೆ ಎಂಬ ಜಾಗೃತ 
ಭಾವದಿಂದಲೇ ವಾನರ ಮೊದಲು ಮಾಡಿ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಣಿಗಳು ಬದುಕುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಮಾನವ 
ಮಾತ್ರ ಸಮಾಧಿ ಸ್ಥಿತಿ ತಲುಪಬಲ್ಲ ಮತ್ತು ಬಾಹ್ಯ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತನಾಗಿ 
ಬದುಕಬಲ್ಲ. ಮಾನವ ಒಳಜಗತ್ತಿನ ಸಮಾಧಿ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನೂ ಹೊರಜಗತ್ತಿನ ಜಾಗೃತ 
ಅವಸ್ಥೆಯನ್ನೂ ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ ಹೊಂದಬೇಕು. ಆಲ್ದಸ್‌ ಹಕ್ಷಿ ಇದಕ್ಕೆ "ದ ಸೆಲ್ಫ್‌ ಅಂಡ್‌ ದಿ 
ಅದರ್‌' ಎಂದು ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. 

“ಯದಾ ದ್ವಯೇಸು ಧಮ್ಮೇಸು 

ಪಾರಗೂ ಹೋತಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣೋ, 

ಅಥಸ್ಸ ಸಬ್ಬೇ ಸಂಯೋಗಾ 

ಅತ್ನಂ ಗಚ್ಛಂತಿ ಜಾನತೋ' 


(ಯಾವಾಗ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನು [ಜ್ಞಾನಿಯು] ಈ ಎರಡು ಧರ್ಮಮಾರ್ಗಗಳ [ಸಮಾಧಿ 
ಮತ್ತು ಪ್ರಜ್ಞೆ ] ಉನ್ನತ ತುದಿಯನ್ನು ಸೇರುವನೋ, ಆಗ ಅವನು ಸತ್ಯವನ್ನು 
ಅರಿತವನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಮತ್ತು ಅವನ ಎಲ್ಲ ಸಂಕೋಲೆಗಳು ಕಳಚಿ ಬೀಳುತ್ತವೆ.) ಎಂದು 
ಅಜ್ಞೇಯವಾದಿ ಭಗವಾನ್‌ ಬುದ್ಧ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ದೇವರೊಂದಿಗೆ ಇಂಥ 
ಧರ್ಮಮಾರ್ಗವನ್ನು ೧೨ನೆಯ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ಬದುಕಿಗೆ ಅಳವಡಿಸಿ ಅಮರರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಮೂಲಕ ವ್ಯಷ್ಟಿ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಬೆಳೆಸಿದರು. ಈ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ 
ಪೂಜೆಯೇ ಶಿವಯೋಗ. ಶಿವ ಎಂದರೆ ಮಂಗಳಕರವಾದುದು; ಸತ್ಯ ಮತ್ತು ಸುಂದರವಾದುದು. 
ಈ ಮಂಗಳಕರವಾದುದರ ಜೊತೆಗೆ ಒಂದಾಗುವುದೇ ಶಿವಯೋಗ. ಇದುವೇ ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಸಮಾಧಿ ಸ್ಥಿತಿ. ಎಲ್ಲ ಸಂಕೋಲೆಗಳನ್ನು ಕಳಚಿಬಿಡುವ ಆತ್ಮಕಲ್ಯಾಣದ 
ವ್ಯಷ್ಟಿಪ್ರಜ್ಞೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ರೀತಿ ಆತ್ಮಕಲ್ಮಾಣದೊಂದಿಗೆ ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಶಕ್ತಿ ವೃದ್ಧಿಯಾಗುವಂತೆ ಮಾಡಿದರು. ದಾಸೋಹದ ಮೂಲಕ ಸಮಷ್ಟಿ 
ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ವಿಕಸನ ಮಾಡಿದರು. ಕಾಯಕಕ್ಕೆ ದಾಸೋಹದ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯನ್ನು ಹೊರೆಸಿದರು. 
ಇದುವೇ ಲೋಕಕಲ್ಯಾಣದ ಸಮಷ್ಟಿಪ್ರಜ್ಞೆ, ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯ ಮೂಲಕ ನಾವು ಆಂತರಿಕ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಪಡೆದರೆ, ಕಾಯಕ-ದಾಸೋಹದ ಮೂಲಕ ಸಾಮಾಜಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ 
ಸ್ವಾವಲಂಬಿಗಳಾಗುತ್ತೇವೆ. ಇವೆರಡೂ ಮಾನವ ವಿಮೋಚನೆಯ ಎರಡು ಮಾರ್ಗಗಳಾಗಿವೆ. 


ಈ ಎರಡೂ ಮಾರ್ಗಗಳು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಪೂರಕವಾಗಿವೆ. ಒಂದನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಇನ್ನೊಂದನ್ನು 
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ಸಾಧಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. (ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ನಮಾಜ್‌ ಇದೆ. 
ಕಾಯಕ-ದಾಸೋಹದ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಜಕಾತ್‌ ಇದೆ. ಜಕಾತ್‌ ಎಂಬುದು ದಾನ ಅಲ್ಲ 
ಶ್ರೀಮಂತರ ಸಂಪತ್ತಿನಲ್ಲಿರುವ ಬಡವರ ಪಾಲು. ಶ್ರೀಮಂತರು ದಾಸೋಹ ಭಾವದಿಂದ 
ಬಡವರಿಗೆ ಜಕಾತ್‌ ಕೊಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ.) 

ಮಾನವನ ಸ್ವಭಾವವು ಆಶ್ಚರ್ಯಕರವಾಗಿದೆ. ಆತ ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ ಏಕಾಂತವನ್ನು ಮತ್ತು 
ಸಮೂಹವನ್ನು ಬಯಸುತ್ತಾನೆ. ಸಮಾಜದೊಂದಿಗೆ ಹೊರ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಬದುಕುವುದು 
ಆತನಿಗೆ ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ತನ್ನಿಷ್ಟದಂತೆ ಒಳಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಬದುಕುವುದು ಕೂಡ ಅಷ್ಟೇ 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಬದುಕಿನ ಈ ಎರಡೂ ಸಾಧ್ಯತೆಗಳನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಾಯಕ-ದಾಸೋಹ 
ಮತ್ತು ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಮೂಲಕ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. ಲೋಕದ ಜವಾಬ್ದಾರಿ ಮತ್ತು 
ಒಳಲೋಕದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ , ಇಲ್ಲದೆ ಬದುಕು ಅಸಹ್ಯಕರವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಉಭಯಲಿಂಗವೆಂದರೆ 
ಲಿಂಗ ಮತ್ತು ಜಂಗಮ. ಉಭಯಕುಳವೆಂದರೆ ಲಿಂಗಪೂಜೆ ಮತ್ತು ಜಂಗಮದಾಸೋಹ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಯಾವುದೇ ಖರ್ಚಿಲ್ಲದೆ ಬರಿ ಬಿಲ್ವಪತ್ರೆಯಿಂದ ಪೂಜೆಗೊಳ್ಳುವ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ 
ಮೂಲಕ ದೇವರನ್ನು ಖಾಸಗೀಕರಣಗೊಳಿಸಿದರು. ಕಾಯಕ-ದಾಸೋಹದ ಮೂಲಕ 
ಪೂಜೆಗೊಳ್ಳುವ ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರ ಸಮಾಜವೆಂಬ ಜಂಗಮಲಿಂಗದ ಮೂಲಕ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು 
ಸಾಮಾಜೀಕರಣಗೊಳಿಸಿದರು. ಮಾನವನ ಒಳಜಗತ್ತು ಕಾಲಾತೀತವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಹೊರ 
ಜಗತ್ತು ಸದಾ ಪರಿವರ್ತನಶೀಲವಾಗಿದೆ. ಈ ಎರಡೂ ಜಗತ್ತುಗಳನ್ನು ಅರಿತ ಕೂಡಲಸಂಗನ 
ಶರಣರೇ ಸ್ವತಂತ್ರ ಧೀರರು. 

ಮಾನವರು ಶರಣರಾಗುವ ಬಗೆಯನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬಹಳ ಮಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ 
ವಿವರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಮಾನವ ಇತರೆ ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗಿಂತ ಭಿನ್ನವಾಗಬೇಕಾದರೆ ಕಾಯಕ ಮಾಡಬೇಕು. 
ವಾನರನಿಂದ ನರನಾಗುವಲ್ಲಿ ಕಾಯಕದ ಪಾತ್ರ ಬಹಳಷ್ಟಿದೆ ಎಂದು ಕಾರ್ಲ್‌ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ 
ಅವರ ಆಪ್ತ ಸಂತಿ ಮತ್ತು ಕಮ್ಯೂನಿಸಂನ ಮೂಲಾಧಾರಗಳಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬರಾದ ಫ್ರೆಡ್ರಿಕ್‌ 
ಏಂಗೆಲ್ಸ್‌ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಈ ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ ಮಾನವನ ಅಂತರಂಗ ಮತ್ತು 
ಬಹಿರಂಗದ ವಿಕಸನವಾಗುತ್ತದೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯ ಮೂಲಕ ಅಂತರಂಗದ ಶುದ್ಧಿ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಕಾಯಕ-ದಾಸೋಹದೊಂದಿಗೆ ಜಂಗಮಲಿಂಗದ "ಪೂಜೆ'ಯ ಮೂಲಕ 
ಬಹಿರಂಗದ ಶುದ್ಧಿ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಆ ಮೂಲಕ ಕರ್ತಾರನ ಕಮ್ಮಟವಾದ ಈ 
ಪೃಥ್ವಿಯನ್ನು ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು ವಾಸಯೋಗ್ಯ ಮಾಡಬೇಕು. ಅಂತರಂಗ ಶುದ್ಧಿಯಿಂದ ವ್ಯಷ್ಟಿ 
ವಿಕಸನವಾಗುತ್ತದೆ. ಇದುವೇ ಆತ್ಮಕಲ್ಯಾಣ. ಇಂಥ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಮಾನವ ಸಂಪೂರ್ಣ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಾನೆ. ಅಂತಃಕರಣದ ಪ್ರತೀಕವಾಗುತ್ತಾನೆ. ಬಹಿರಂಗ ಶುದ್ಧಿಯಿಂದ 
ಸಮಷ್ಟಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ವಿಕಸನವಾಗುತ್ತದೆ. ಇದುವೇ ಲೋಕಕಲ್ಯಾಣ. ಇಂಥ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಮಾನವ 
ಸಂಪೂರ್ಣ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿ ಅರಿವಿನ ಸಂಕೇತವಾಗುತ್ತಾನೆ. ಅಂತರಂಗ 


ಶುದ್ಧಿಯಿಂದ ಒಳಜಗತ್ತಿನ ರಕ್ಷಣೆಯಾಗುವುದು. ಬಹಿರಂಗ ಶುದ್ಧಿಯಿಂದ ಹೊರ ಜಗತ್ತಿನ 
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ರಕ್ಷಣೆಯಾಗುವುದು. ಅಂತಃಕರಣ ಮತ್ತು ಅರಿವು ಬಸವ ಧರ್ಮದ ಎರಡು ಕಣ್ಣುಗಳಾಗಿವೆ. 
ಈ ರೀತಿಯ ವ್ಯಷ್ಟಿ ವಿಕಸನ ಮತ್ತು ಸಮಷ್ಟಿ ವಿಕಸನದ ಸಮ್ಮಿಳನದಿಂದ ವ್ಯಷ್ಟಿ ಅನುಭವ 
ಉಂಟಾಗುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ವ್ಯಷ್ಟಿ ಅನುಭವ ಹೊಂದಿದವರು ಅನುಭವ ಮಂಟಪದಲ್ಲಿ 
ಒಂದಾಗಿ ಚಿಂತಿಸಿ ಸಮಷ್ಟಿ ಅನುಭವ ಪಡೆಯುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥ ಸಮಷ್ಟಿ ಅನುಭವದಿಂದ 
ಅನುಭಾವ ಉಂಟಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಅನುಭಾವ ಪಡೆದವರೇ ನಿಜಮಾನವರು. ಅವರೇ 
ಶರಣರು. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯಿಂದ ಸ್ವರೂಪ ದರ್ಶನ ಮತ್ತು ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯಿಂದ 
ವಿಶ್ವರೂಪ ದರ್ಶನ ಮಾಡುವವರು. ಅಂತಃಕರಣ ಮತ್ತು ಅರಿವನ್ನು ಆಚಾರದಲ್ಲಿ 
ತರುವವರು. ಹುಟ್ಟು, ಸಾವು, ರಜಸ್ಸು, ಎಂಜಲು ಮತ್ತು ಕುಲ ಸೂತಕಗಳಿಂದ ನಮ್ಮನ್ನು 
ಬಿಡುಗಡೆಗೊಳಿಸುವವರು ಶರಣರು. 

ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕವಾದ ಒಳಜಗತ್ತು (ಅನುಭಾವಲೋಕ) ಮತ್ತು ಭೌತಿಕವಾದ ಹೊರಜಗತ್ತು 
(ಅನುಭವಲೋಕ)ಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಅದ್ವೈತ ಸಾಧಿಸುವುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆಶಯವಾಗಿತ್ತು. 
: ಲಿಂಗಾಂಗ ಸಾಮರಸ್ಯವೆಂದರೆ ಅನುಭಾವ ಮತ್ತು ಅನುಭವಗಳ ಸಾಮರಸ್ಯ. ಚೈತನ್ಯ ಮತ್ತು 
ವಸ್ತುವಿನ ಸಾಮರಸ್ಯ. ಈ ಚೈತನ್ಯಾತ್ಮಕ ಭೌತಿಕವಾದವನ್ನು ಬಸವಾದ್ವೈತ ಎಂದು 
ಕರೆಯಬಹುದು. 


“ಭಕ್ತನ ಮುಖದರ್ಪಣದಲ್ಲಿ ಲಿಂಗವ ಕಾಣಬಹುದು; 
ಭಕ್ತ ದೇಹಿಕ ದೇವ ಅನಿಮಿಷನಾಗಿ! 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ 

ಭಕ್ತನ ನುಡಿಯ ನಡುವೆ ರಾಶಿಯಾಗಿಪ್ಪನು.” 


ಬಸವಾದ್ವೈತವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದಾಗ ಭಕ್ತನ ಮುಖವು ದೇವಸ್ಥರೂಪವನ್ನು ತಾಳುತ್ತದೆ. 
ಆತನೊಳಗಿನ ದೇವರು ಮುಖದಲ್ಲಿ ಹೊಳೆಯತೊಡಗುತ್ತಾನೆ. ಆತನ ನಡೆನುಡಿಯಲ್ಲಿ 
ದೇವರು ರೂಪುಗೊಳ್ಳತೊಡಗುತ್ತಾನೆ. 


“ದೇವಲೋಕ ಮರ್ತ್ಯಲೋಕವೆಂಬುದು ಬೇರೆ ಮತ್ತುಂಟೆ? 
ಈ ಲೋಕದೊಳಗೆ ಮತ್ತೆ ಅನಂತಲೋಕ; 

ಶಿವಲೋಕ, ಶಿವಾಚಾರವಯ್ಯಾ. 

ಶಿವಭಕ್ತನಿದ್ದ ಠಾವೆ ದೇವಲೋಕ, 

ಭಕ್ತನಂಗಳವೆ ವಾರಣಾಸಿ, ಕಾಯವೆ ಕೈಲಾಸ, 

ಇದು ಸತ್ಯ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 


ಇಂಥ ಭಕ್ತ ಇರುವಲ್ಲಿ ದೇವಲೋಕ ಮತ್ತು ಮರ್ತ್ಯಲೋಕವೆಂಬುವು ಇರುವುದಿಲ್ಲ. 


ಭಕ್ತ ತನ್ನ ಬದುಕಿನ ಪರಿಯಿಂದ ದೇವಲೋಕವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತಾನೆ. ಅವನಿರುವ ಸ್ಥಳವೇ 
ಪ್ರೂೇಡ್ರವಾಗುತ್ತದೆ. ಅವನ ಕಾಯವೇ ಕೈಲಾಸವಾಗುತ್ತದೆ. ' 


Mic iia aes ಪಾ ಕ್ಮ 
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"ದೇವಲೋಕ ಮರ್ತೃಲೋಕ ಬೇರಿಲ್ಲ ಕಾಣಿರೊ! 

ಸತ್ಯವ ನುಡಿವುದೆ ದೇವಲೋಕ, ಮಿಥ್ಯವ ನುಡಿವುದೆ ಮರ್ತ್ಯಲೋಕ. 
ಆಚಾರವೆ ಸ್ವರ್ಗ, ಅನಾಚಾರವೆ ನರಕ. 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ನೀವೆ ಪ್ರಮಾಣು.” 


ಈ ಜಗತ್ತು ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಾನೆ ದೇವಲೋಕವೂ ಅಲ್ಲ. ಮರ್ತ್ಯಲೋಕವೂ ಅಲ್ಲ 
ದೇವಲೋಕ, ಮರ್ತ್ಯಲೋಕ, ಸ್ವರ್ಗ ಮತ್ತು ನರಕ ಎಂಬುವು ನಮ್ಮ ಭಾವಸ್ಸಷ್ಟಿಗಳಾಗಿವೆ. 
ಸತ್ಯವು ದೇವಲೋಕದ ದರ್ಶನ ಮಾಡಿಸಿದರೆ ಮಿಥ್ಯವು ಮರ್ತ್ಯಲೋಕದ ದರ್ಶನ 
ಮಾಡಿಸುತ್ತದೆ. ನಮ್ಮ ಆಚಾರವು ಸ್ವರ್ಗವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರೆ ಅನಾಚಾರವು ನರಕವನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತದೆ. ನಮ್ಮ ಅರಿವು ಮತ್ತು ಆಚಾರ ನಮ್ಮ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ನಿರ್ಧರಿಸುತ್ತವೆ ಹೊರತಾಗಿ 
ಕರ್ಮಸಿದ್ದಾಂತಗಳಲ್ಲ. 


“ಎನ್ನ ಮನದಲ್ಲಿ ಮತ್ತೊಂದನರಿಯೆನಯ್ಯಾ, 

ಓಂ ನಮಃ ಶಿವಾಯ, ಓಂ ನಮಃ ಶಿವಾಯ 
ಎನಗಿದೇ ಮಂತ್ರ, ಇದೇ ಜಪ. 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ನೀನೆ ಬಲ್ಲೆ, ಎಲೆ ಲಿಂಗವೆ.” 


ಮನಸ್ಸನ್ನು ಸದಾ ನಿರ್ಮಲವಾಗಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವ ಧ್ಯಾನಸ್ಥಿತಿಯಿಂದ ಮಾನವ ಕಾಮ, 
ಕ್ರೋಧ, ಮದ, ಮತ್ಸರ, ಮೋಹ ಮತ್ತು ಲೋಭಗಳ ಮಾಲಿನ್ಯದಿಂದ ತನ್ನನ್ನು ತಾನು 
ರಕ್ಷಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ಇಂಥ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳನ್ನು ಕೂಡ ಒಳ್ಳೆಯದಕ್ಕಾಗಿ 
ದುಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯ. ಆದರೆ ಇದೆಲ್ಲ ಹೇಳಿದಷ್ಟು ಸರಳವಲ್ಲ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಎಚ್ಚರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಸದಾ ಧ್ಯಾನ ಮತ್ತು ಅರಿವಿನ ಮೂಲಕ ಇಂಥ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಬೇಕಾಗುವುದು. 


“ಮನವೆ ಸರ್ಪ, ತನು ಹೇಳಿಗೆ: 
ಹಾವಿನೊಡತಣ ಹುದುವಾಳಿಗೆ! 
ಇನ್ನಾವಾಗ ಕೊಂದಹುದೆಂದರಿಯೆ, 
ಇನ್ನಾವಾಗ ತಿಂದಹುದೆಂದರಿಯೆ 

ನಿಚ್ಚಕ್ಕೆ ನಿಮ್ಮ ಪೂಜಿಸಬಲ್ಲಡೆ 

ಅದೆ ಗಾರುಡ, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 


ಮನವೆಂಬ ಸರ್ಪವು ತೀಕ್ಷ್ಮ ವಾಗಿದೆ. ವಿಷಕಾರಿಯೂ ಆಗಿದೆ. ಅದಕ್ಕೆ ವೇಗದ ಗತಿ 
ಇದೆ. ಅದು ಎತ್ತ ಸಾಗುವುದೊ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ ಅದು ಆಕರ್ಷಕವೂ ಆಗಿದೆ. ಅದು ಹೇಗೆ 
ಬೇಕೋ ಹಾಗೆ ಹೊರಳಬಲ್ಲುದು. ಎಲ್ಲಿ ಬೇಕೆಂದರಲ್ಲಿ ನುಸುಳಬಲ್ಲುದು. ಅದು 
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ನಮ್ಮೊಳಗೇ ಇದ್ದು ನಮ್ಮನ್ನು ಕಚ್ಚಬಲ್ಲುದು. ನಮ್ಮನ್ನು ಕೊಲ್ಲಲೂ ಬಹುದು. ಹೀಗೆ ಸರ್ಪದ 
ಪ್ರತಿಮಾ ವಿಧಾನದೊಂದಿಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮನಸ್ಸಿನ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಮನವೆಂಬುದು ಹಾವಿನಂತಿದ್ದರೆ ಶರೀರವೇ ಹಾವಿನಬುಟ್ಟಿಯಾಗಿದೆ. ನಮ್ಮ ಮೇಲೆ 
ಒಡೆತನವನ್ನು ಸಾಧಿಸಬಯಸುವ ಈ ಹಾವಿನೊಂದಿಗೆ ಕೂಡಿ ಬಾಳುವುದು ಅನಿವಾರ್ಯ 
ವಾಗಿದೆ. ಅದು ನಮ್ಮನ್ನು ಯಾವಾಗ ಕೊಲ್ಲುವುದು ಎಂಬುದು ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. ನಾವು ನಮ್ಮ 
ಮನಸ್ಸು ಹೇಳಿದಂತೆ ಕೇಳುತ್ತ ಹೋದರೆ ಎಲ್ಲಿಗೆ ತಲುಪುವೆವೊ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ ಯಾವ ರೀತಿಯ 
ಅಪಮಾನಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗುವೆವೊ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. ಯಾರಿಂದ ಛೀಮಾರಿ ಹಾಕಿಸಿಕೊಳ್ಳುವೆವೊ 
ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. ಮನಸ್ಸು ಅರಿಯದ ಪಾಪ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಪ್ರಭುದೇವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಅದು 
ಎಲ್ಲ ಪಾಪಗಳ ಜೊತೆ ಆನಂದದಿಂದ ಇರಬಲ್ಲುದು. ನಾವು ಎಂಥ ಪಾಪಗಳನ್ನು ಕೂಡ 
ಮಾಡುವಂತೆ ಪ್ರೇರೇಪಿಸಬಲ್ಲುದು. ಅದು ನಮ್ಮನ್ನು ನರಕದ ಹೆಬ್ಬಾಗಿಲಿಗೆ ಒಯ್ದು 
ಕೊಂದುಹಾಕಬಲ್ಲುದು. ನಮ್ಮ ಎಲ್ಲ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳನ್ನು ಗರಿಗೆದರುವಂತೆ ಮಾಡಬಲ್ಲುದು. ಎಲ್ಲ 
ರೀತಿಯ ನೈತಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ಕಟ್ಟಳೆಗಳನ್ನು ದಾಟುವಂತೆ ಮಾಡಬಲ್ಲುದು. 
ನಾಚಿಕೆಗೆಟ್ಟು ವರ್ತಿಸುವಂತೆ ಪ್ರೇರೇಪಿಸಬಲ್ಲುದು. ಹೀಗೆ ನಮ್ಮನ್ನು ಕಚ್ಚುತ್ತ ನಾವು 
ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವಹರಣ ಮಾಡಿಕೊಂಡು ನರಳುವ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ತಲುಪುವಂತೆ ಮಾಡಬಲ್ಲುದು. ಈ 
ರೀತಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮನಸ್ಸಿನ ಭಯಾನಕ ಸ್ವರೂಪದ ಕುರಿತು ನಮ್ಮನ್ನು ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಮ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯಿಂದ ನಾವು ಗಾಬರಿಗೊಳ್ಳುತ್ತೇವೆ ಎಂಬುದೂ ಅವರಿಗೆ ಗೊತ್ತಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ 
ಅವರು ಅಭಯವಚನವನ್ನೂ ನೀಡುತ್ತಾರೆ. ಸರ್ಪಾಸ್ತವನ್ನು ಎದುರಿಸಲು ಗರುಡಾಸ್ತವನ್ನು 
ಕೊಡುತ್ತಾರೆ. ಸರ್ಪಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಗರುಡಾಸ್ತದಿಂದ ಮಾತ್ರ ಎದುರಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ನಿರಂತರವಾಗಿ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನನ್ನು ಪೂಜಿಸುವುದೇ ಗರುಡಾಸ್ತ್ರ. ಈ ಗರುಡಾಸ್ತದಿಂದ ಮನಸ್ಸೆಂಬ 
ಸರ್ಪಾಸ್ತವನ್ನು ಎದುರಿಸಲು ಸಾಧ್ಯ. ಹೀಗೆ ದೇವರ ಧ್ಯಾನದಲ್ಲಿ ಮಾನವ ಅದಮ್ಮವಾದ 
ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯುವನು. ಮನಸ್ಸಿನ ಮೇಲೆ ಹಿಡಿತ ಸಾಧಿಸುವನು. ಇಂಥ ಮನಸ್ಸೆಂಬ 
ಹಾವಿನೊಡನೆ ಕೂಡಿಬಾಳಬೇಕಾಗಿದೆ. ನಮ್ಮ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳಿಗೆ ಮನಸ್ಸು ಯಾವಾಗ ಒಗ್ಗುವುದೊ 
ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. ಅದನ್ನು ತಡೆದಷ್ಟೂ ಅದು ಆ ಕಡೆಗೇ ಎಳೆಯುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಮನಸ್ಸು ನಮ್ಮ 
ಮೇಲೆ ಯಾವಾಗ ವಿಜಯ ಸಾಧಿಸುವುದೋ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. ವಸ್ತುಮೋಹದಿಂದ ಮನಸ್ಸು 
ಚಂಚಲಗೊಳ್ಳುವುದು ಸಹಜವಾಗಿದೆ. ಆ ಚಂಚಲ ಮನಸ್ಸು ವಿಷಕಾರಿಯಾಗುವುದರಲ್ಲಿ 
ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ. ಇಂಥ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಐಹಿಕ ಆಸೆಯ ವಿಷದ ಹಲ್ಲುಗಳಿರುತ್ತವೆ. "ಹಲ್ಲ ತೆಗೆದು 
ಹಾವನಾಡಿಸಬಲ್ಲಡೆ ಹಾವಿನ ಸಂಗವೆ ಲೇಸು' ಎಂದು ಅಕ್ಕ ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. ವಿಷದ 
ಹಲ್ಲುಗಳನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡ ಹಾವು ಯಾವುದೇ ರೀತಿಯ ಹಾನಿಯನ್ನುಂಟುಮಾಡಲು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆಗ ಅದರ ಒಡನಾಟ ಆಕರ್ಷಕವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಅದರ ಜೊತೆ ಆಟವಾಡುವವರಿಗೆ 
ಯಾವುದೇ ಭಯವಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ದೇವರ ಧ್ಯಾನವೆಂಬ ಗಾರುಡ ಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಮಾತ್ರ 


ಮನಸ್ಸಿನ ವಿಷದ ಹಲ್ಲುಗಳನ್ನು ತೆಗೆಯಲು ಸಾಧ್ಯ. ಹೀಗೆ ಮಾಡದಿದ್ದರೆ ಕೊಳ್ಳುಬಾಕ 
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ಮನಸ್ಸು ನಮ್ಮೊಳಗೆ ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಐಹಿಕ ಆಸೆಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತದೆ. ನಾವು 
ಮನಸ್ಸಿನ ದಬ್ಬಾಳಿಕೆಗೆ ಒಳಗಾಗುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತೇವೆ. ಕೊನೆಗೆ ನರಳುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತೇವೆ. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಮಾನವನು ಮನಸ್ಸೆಂಬ ಹಾವನ್ನು ಹತೋ ಟಿಯಲ್ಲಿಡುವುದಕ್ಕಾಗಿ ದೇವರ 
ಧ್ಯಾನದ ಮೂಲಕ ಗಾರುಡ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಎಚ್ಚರದಿಂದಿರಬೇಕಾದುದು 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಒಳ್ಳೆಯದರ ಪ್ರತೀಕವಾದ ದೇವರ ಧ್ಯಾನವೇ ಮನವೆಂಬ ಸರ್ಪವನ್ನು 
ನಿಯಂತ್ರಿಸಬಲ್ಲ ಗಾರುಡ. ನಾವು ನಮ್ಮನ್ನು ರಕ್ಷಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಕ್ರಮವಿದು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು ನಮ್ಮ ಒಳ ಮತ್ತು ಹೊರ ಜಗತ್ತನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವ 
ದೇವರಾಗಿದ್ದಾನೆ. 


“ಲಿಂಗವಿರದೆ ಸೀಮೆಯ ಕಲ್ಲಿನಲ್ಲಿ? 

ಲಿಂಗವಿರದೆ ಪಶುವಿನ ತೊಡೆಯಲ್ಲಿ? 

ಕಲ್ಲ ತೆಕ್ಕೊಂಡು ಮೆಳೆಯ ಮೇಲೆ ಇಟ್ಟಡೆ, 

ಆ ಕಲ್ಲು ಮೆಳೆಯಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿದಡೆ, ಆ ಮೆಳೆ ಭಕ್ತನಾಗಬಲ್ಲುದೆ? 

ಇದು ಕಾರಣ ಸತ್ಯ, ಸಹಜ, ಸದ್ಭಾವ, ಸದ್ವರ್ತನೆ ಉಳ್ಳಡೆ ಸದ್ಭಕ್ತ, 
ಇಲ್ಲದಿದ್ದಡೆ ಆ ಮೆಳೆಯೊಳಗೆ ಸಿಕ್ಕಿದ ಕಲ್ಲಿನಂತೆ 

ಕಾಣಾ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 


ವಿಶ್ವದ ಬಹುಪಾಲು ಧರ್ಮಗಳ ಅನುಯಾಯಿಗಳು ಬಾಹ್ಯಾಚರಣೆಯಲ್ಲಿಯೆ 
ಬದುಕನ್ನು ಸವೆಸುತ್ತಾರೆ. ಧರ್ಮದ ನಿಜಾಚರಣೆಯಿಂದ ಮಾತ್ರ. ನಾವು ಧರ್ಮವನ್ನು 
ರಕ್ಷಿಸಬಲ್ಲೆವು. ಆಗ ಆ ಧರ್ಮ ನಮ್ಮನ್ನು ರಕ್ಷಿಸಬಲ್ಲುದು. ಅಂದರೆ ನಾವು ಸತ್ಯವಂತರಾಗಿ, 
ಸದ್ಭಾವನೆ ಮತ್ತು ಸದ್ವರ್ತನೆಗಳೊಂದಿಗೆ ಬದುಕಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ನಿಜಾಚರಣೆಯೊಂದಿಗೆ 
ಬದುಕಿದಂತಾಗುವುದು. ವಿವಿಧ ಧರ್ಮಗಳ ಬಾಹ್ಕಾಚರಣೆಗಳು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿರುತ್ತವೆ. 
ಆದರೆ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳ ಒಳಗೆ ಒಂದೇ ವಿಶ್ವಧರ್ಮವಿರುತ್ತದೆ. ಅದು ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ 
ಲೇಸನ್ನು ಬಯಸುವಂಥದ್ದಾಗಿರುತ್ತದೆ. ವಿವಿಧ ಧರ್ಮಗಳ ಬಾಹ್ಯಾಚರಣೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ಇದ್ದರೂ ಅವು ಮೂಲಸ್ತ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನ್ನೇ ಬಯಸುವಂಪನ ಸಂಗಡ. 
ಜೀವಕಾರುಣ್ಯವೇ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳ ತಾಯಿಬೇರಾಗಿದೆ. ದಯವೇ ಧರ್ಮದ ಮೂಲವೆಂದು 
ಅರಿತವರು ಸತ್ಯವಂತರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಸದ್ಭಾವನೆಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿರುತ್ತಾರೆ. ಅಲ್ಲದೆ ಸದ್ವರ್ತನೆ 
ಯೊಂದಿಗೆ ದೈನಂದಿನ ಬದುಕನ್ನು ಸಾಗಿಸುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ. ಬುದ್ಧ ಹೇಳಿದ ಮತ್ತು ಶರಣರು 
ಬದುಕಿ ತೋರಿಸಿದ ಪ್ರಜ್ಞೆ, ಶೀಲ ಮತ್ತು ಕರುಣೆಯನ್ನು ಮೈಗೂಡಿಸಿಕೊಂಡೇ ಲೋಕಕ್ಕೆ 
ಒಳ್ಳೆಯದಾಗುವುದನ್ನು ಸಾಧಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಒಳ್ಳೆಯವರು ಯಾವುದೇ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ 
ಸೇರಿದವರಾಗಿದ್ದಾರೂ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಮೂಲಕ ಭೌತಿಕ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ವ್ಯವಹರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಶೀಲದ 
| ಮೂಲಕ ಅನುಭಾವದ ಪ್ರಪಂಚವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಕರುಣೆಯ ಮೂಲಕ ಭಾವನಾ 
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ಪ್ರಪಂಚವನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ಮೂರೂ ಪ್ರಪಂಚಗಳನ್ನು ಇಷ್ಟಲಿಂಗದಲ್ಲಿ 
ಹಿಡಿದಿಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ವಿರಾಟ್‌ ಸ್ವರೂಪವೇ ಜಂಗಮಲಿಂಗವಾಗಿದೆ. ಹೀಗೆ 
ಅರಿತುಕೊಂಡು ಸತ್ಯ, ಸಹಜ, ಸದ್ಭಾವ ಮತ್ತು ಸದ್ವರ್ತನೆಯನ್ನು ಹೊಂದದಿದ್ದರೆ ನಾವು 
ಮೆಳೆಯಂತಾಗುವೆವು. ನಮ್ಮ ಕೊರಳಲ್ಲಿನ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಮೆಳೆಯಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕ ಕಲ್ಲಿನಂತಾಗುವುದು. 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಲಿಂಗದೇವನಾದ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಪಶುವಿನ ತೊಡೆಯೊಳಗಿನ 
ಲಿಂಗವಲ್ಲ. ಸೀಮೆಯ ಕಲ್ಲಿನಲ್ಲಿನ ಲಿಂಗವೂ ಅಲ್ಲ. ಆತ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಒಳಗೊಂಡ 
ಅನಂತವಾಗಿದ್ದಾನೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರ ಆರಾಧಕರು ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನ್ನು ಬಯಸುವವ 
ರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಚರಾಚರಕ್ಕೆಲ್ಲ ಒಳ್ಳೆಯದನ್ನು ಬಯಸುವವರು ಎಲ್ಲಿದ್ದರೂ ಶರಣರಾಗೇ 
ಇರುತ್ತಾರೆ; ಕುಲಜರಾಗೇ ಇರುತ್ತಾರೆ. ವಿಶ್ವಾತ್ಮರು ಕುಲಜರು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 

ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನ್ನು ಬಯಸುವುದು ಎಂದರೆ ಜೀವಜಾಲ ಸಮತೋಲನ 
ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು. ಜೀವಜಾಲ ಸಮತೋಲನವನ್ನು ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳದಿದ್ದರೆ ಎಷ್ಟೋ 
ಪಶು ಪಕ್ಷಿ ಕ್ರಿಮಿ ಕೀಟ ಮತ್ತು ಸಸ್ಯಕುಲ ನಾಶವಾಗುತ್ತ ಜೀವಜಾಲದ ಕೊಂಡಿಗಳು ನಶಿಸುತ್ತ 
ಹೋಗುವವು. ಎಲ್ಲ ಪಕ್ಷಿಗಳಿಗೂ ಮಾರಿಷಸ್‌ನ ಡೊಡೊ ಪಕ್ಷಿಗಳ ಗತಿ ಬರುವುದು. 
ದೊಡ್ಡ ಗಾತ್ರದ ಬಾತುಕೋಳಿಯಂತೆ ಕಾಣುತ್ತಿದ್ದ ಡೊಡೊಗಳು ಮಾರಿಷಸ್‌ ದೇಶದಲ್ಲಿ 
ಮಾತ್ರ ಇದ್ದವು. ಮಾನವನ ರುಚಿಗೆ ಬಲಿಯಾದವು. ಇಂದು ಮಾರಿಷಸ್‌ನಲ್ಲಿ ಆ ಪಕ್ಷಿಯ 
ಅಸ್ಥಿಪಂಜರ ಮಾತ್ರ ಇದೆ! ಡೊಡೊ ಪಕ್ಷಿಯು ಒಂದು ಜಾತಿಯ ಮರದ ಹಣ್ಣುಗಳನ್ನು 
ತಿಂದು ಬೇರೆ ಕಡೆ ಹಿಕ್ಕಿ ಹಾಕಿದಾಗ ಅದರೊಳಗೆ ಸೇರಿದ ಬೀಜಗಳು ಮೊಳಕೆಯೊಡೆಯುವುದರ 
ಮೂಲಕ ಆ ಮರಗಳ ಸಂತತಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತಿತ್ತು. ಈಗ ಆ ಮರಗಳ ಸಂತತಿಯೂ ನಶಿಸಿದೆ. 
ಹೀಗೆ ಜೀವಜಾಲದ ಕೊಂಡಿಗಳು ಕಳಚುತ್ತ ಹೋಗುತ್ತವೆ. 

ಮಾನವ ಪೃಥ್ವಿಯ ಕೇಂದ್ರವಾಗಬಾರದು; ಸಕಲಜೀವಿಗಳು ಪೃಥ್ವಿಯ ಕೇಂದ್ರವಾಗಬೇಕು; 
ಈ ಪೃಥ್ವಿ ಹಾಳಾಗದಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಮಾನವನ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ ಎಂದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಔದ್ಯೋಗಿಕ ಕ್ರಾಂತಿಯ ನಂತರ ಮಾನವ "ನಾನೇ 
ವಿಶ್ವದ ಕೇಂದ್ರಬಿಂದು' ಎಂದು ಭಾವಿಸಿದ. "ಇಡೀ ಜಗತ್ತು ಇರುವುದು ನನಗಾಗಿ' ಎಂಬ 
ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳತೊಡಗಿದ. ಕಳೆದ ೩೦೦ ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ವಿಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು 
ತಂತ್ರಜ್ಞಾನದ ಆವಿಷ್ಕಾರದಿಂದಾಗಿ ಇನ್ನೂ ಅಹಂ ಬೆಳೆಸಿಕೊಂಡು ಜೀವಜಾಲ 
ಸಮತೋಲನವನ್ನೇ ಜಾಲಾಡಿಸತೊಡಗಿದ. ೩೦೦೦ ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ನಿಸರ್ಗ ಹಾಳಾದುದಕ್ಕಿಂತ 
ಹೆಚ್ಚು, ಕಳೆದ ೩೦೦ ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಹಾಳಾಗಿದೆ. ಇದೇ ಮಾನವನ ಬಹುದೊಡ್ಡ "ಸಾಧನೆ'. 
ಆತ ಇಂದು ತನ್ನ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಯ ಜಾಲದಲ್ಲಿ ತಾನೇ ಸಿಕ್ಕಿಹಾಕಿಕೊಂಡು ಒದ್ದಾಡುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. 
ಆತ ತನ್ನ ಅಹಂಕಾರದಿಂದ ಹೊರಬಂದಾಗ ಮಾತ್ರ ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನ್ನು . 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು / ೧೧ 
ಬಯಸಲು ಪ್ರಾರಂಭಿಸುತ್ತಾನೆ. ಆಗ ಮನುಷ್ಯನ ಬದಲಿಗೆ ಜೀವಸಂಕುಲವು ವಿಶ್ವದ 
ಕೇಂದ್ರಬಿಂದುವಾಗುತ್ತದೆ. ಕ್ರೌರ್ಯದ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದ ಕಿರಣಗಳು ಬೆಳಗ 
ತೊಡಗುತ್ತವೆ. ಆ ಬೆಳಕಿನಲ್ಲಿ ಸಕಲಜೀವಗಳು ಒಂದಾಗುತ್ತವೆ. ೨೧ನೇ ಶತಮಾನದ 
ಪರಿಸರ ತಜ್ಞರು ಕೂಡ “ಮನುಷ್ಯ ಪೃಥ್ವಿಯ ಕೇಂದ್ರವಾಗಬಾರದು, ಜೀವ ಸಂಕುಲವೇ 
ಪೃಥ್ವಿಯ ಕೇಂದ್ರವಾಗಬೇಕು' ಎಂದು ವಾದಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ನಮ್ಮ ನಡೆನುಡಿಗಳು ಒಂದಾದಾಗ 
ಮಾತ್ರ ನಾವು ಇದನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು ಸಾಧ್ಯ. 


“ಒಳಗೆ ಕುಟಿಲ, ಹೊರಗೆ ವಿನಯವಾಗಿ ಭಕ್ತರೆನಿಸಿಕೊಂಬವರ 
ಬಲ್ಲನೊಲ್ಲನಯ್ಯಾ ಲಿಂಗವು, 

ಅವರು ಪಥಕ್ಕೆ ಸಲ್ಲರು ಸಲ್ಲರಯ್ಯ್ಕಾ. 
ಒಳಹೊರಗೊಂದಾಗದವರಿಗೆ 

ಅಳಿಯಾಸೆದೋರಿ ಬೀಸಾಡುವನವರ 

ಜಗದೀಶ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ.” 


ಆದರೆ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಏಕೋಭಾವವಿರದೆ ನಮ್ಮ ನಡೆನುಡಿಗಳು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿದ್ದಾಗ 
ನಾವು ಗೋಮುಖವ್ಯಾಪುರಾಗುತ್ತೇವೆ. ಇಂಥ ಭಕ್ತರನ್ನು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ತಿರಸ್ಕರಿಸುವನು 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸುತ್ತಾರೆ. 


“ಎನಿಸು ಕಾಲ ಕಲ್ಲು ನೀರೊಳಗಿದ್ದಡೇನು, 

ನೆನೆದು ಮೃದುವಾಗಬಲ್ದುದೆ? 

ಎನಿಸು ಕಾಲ ನಿಮ್ಮ ಪೂಜಿಸಿ ಏವೆನಯ್ಯಾ, 
ಮನದಲ್ಲಿ ದೃಢವಿಲ್ಲದನ್ನಕ್ಕ? 

ನಿಧಾನವ ಕಾಯ್ದಿರ್ದ ಬೆಂತರನಂತೆ 

ಅದರ ವಿಧಿ ಎನಗಾಯಿತ್ತು, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 


ಬಾಹ್ಯ ಧರ್ಮಾಚರಣೆ ಮತ್ತು ಭಾವನೆಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸಗಳು ಕಂಡುಬಂದಾಗ ನಮ್ಮ 
ಆಚರಣೆಗಳು ಮತ್ತು ಧ್ಯಾನ-ಪೂಜೆಗಳು ನಿಷ್ಟಯೋಜಕವಾಗುತ್ತವೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಎಂಥದೇ 
ಕಷ್ಟ ಬಂದರೂ ದೃಢನಿರ್ಧಾರದೊಂದಿಗೆ ಮುನ್ನಡೆಯಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 


“ಅತ್ತಲಿತ್ತ ಹೋಗದಂತೆ ಹೆಳವನ ಮಾಡಯ್ಯಾ ತಂದೆ, 
ಸುತ್ತಿ ಸುಳಿದು ನೋಡದಂತೆ ಅಂಧಕನ ಮಾಡಯ್ಯಾ ತಂದೆ, 
ಮತ್ತೊಂದ ಕೇಳದಂತೆ ಕಿವುಡನ ಮಾಡಯ್ಯಾ ತಂದೆ, 
ನಿಮ್ಮ ಶರಣರ ಪಾದವಲ್ಲದೆ 

ಅನ್ಯ ವಿಷಯಕ್ಕೆಳಸದಂತೆ ಇರಿಸು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 


೧೨ ! ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು 


ಶಿವಯೋಗಕ್ಕಾಗಿ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಗುಣಾತ್ಮಕವಾಗಿ ರೂಪಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 
ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಭಾವದಲ್ಲಿ ಅಂಗ ವಿಕಲರಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಕೆಟ್ಟದ್ದರ ಕಡೆ ಹೋಗದಂತೆ ನಾವು 
ಹೆಳವರಾಗಬೇಕು. ಕೆಟ್ಟದ್ದನ್ನು ನೋಡದಂತೆ ಕುರುಡರಾಗಬೇಕು. ಕೆಟ್ಟದ್ದನ್ನು ಕೇಳದಂತೆ 
ಕಿವುಡರಾಗಬೇಕು. ಒಳ್ಳೆಯದರ ಕಡೆಗೆ ಏಕಾಗ್ರತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಬೇಕು ಅಂದಾಗ ಮಾತ್ರ 
ದುಷ್ಟಶಕ್ತಿಗಳಿಂದ ದೂರವಿರಲು ಸಾಧ್ಯ. 


“ನರವಿಂಧ್ಯದೊಳಗೆನ್ನ ಹುಲುಗಿಳಿಯ ಮಾಡಿ ಸಲಹುತ್ತ, 
ಶಿವ ಶಿವಾ ಎಂದೋದಿಸಯ್ಯಾ. 

ಭಕ್ತಿಯೆಂಬ ಪಂಜರದೊಳಗಿಕ್ಕಿ ಸಲಹು, 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 


ಸಾಧನೆಯ ಮಾರ್ಗಕ್ಕೆ ಬರುವ ಅಡ್ಡಿ ಆತಂಕಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಎಚ್ಚರಿಕೆ ನೀಡುವ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅಂಥ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿಂದ ಪಾರಾಗುವ ಬಗೆಯನ್ನೂ ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥ 
ರಕ್ಷಣಾ ಮಾರ್ಗಗಳಿಂದ ನಾವು ಅನಿಷ್ಟವಾದುದರಿಂದ ನಮ್ಮನ್ನು ರಕ್ಷಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕಾಳಜಿಯು ಅನುಪಮವಾಗಿದೆ. ಹೀಗೆ ಅವರು ತಮ್ಮ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ 
ಮನಸ್ಸಿನ ಮತ್ತು ಒಟ್ಟಾರೆ ಇಡೀ ಬದುಕಿನ ಸೂಕ್ಷ ಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ತೋರಿಸುತ್ತ ನಮ್ಮನ್ನು 
ಸನ್ಮಾರ್ಗಕ್ಕೆ ತರುತ್ತಾರೆ. 


“ಎಂತು ಶಿವಭಕ್ತಿಯ ನಾನುಪಮಿಸುವೆನಯ್ಕಾ? 

ಎಂತು ಶಿವಾಚಾರವೆನಗೆ ವೇದ್ಯವಪ್ಪದೋ ಅಯ್ಯಾ? 

ಕಾಮ, ಕ್ರೋಧ, ಲೋಭ, ಮೋಹ, ಮದ, ಮತ್ಸರದಿಂದ ಕಟ್ಟುವಡೆದೆನು. 
ಹಸಿವು, ತೃಷೆ, ವ್ಯಸನದಿಂದ ಕುದಿಯುತ್ತಿದ್ದೇನೆ. 

ಪಂಚೇಂದ್ರಿಯ, ಸಪ್ತಧಾತು 

ಹರಿಹಂಚುಮಾಡಿ ಕಾಡಿಹವಯ್ಯಾ. 

ಅಯ್ಯಾ, ಅಯ್ಯಾ ಎನ್ನ ಹುಯ್ಯಲ ಕೇಳಯ್ಯಾ 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ನಾನೇವನೇವನಯ್ಯಾ.” 


ಮಾನವನ ಎಲ್ಲ ದೈಹಿಕ ಮತ್ತು ಐಹಿಕ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಗಣನೆಗೆ 
ತೆಗೆದುಕೊಂಡು ಅವನ ಸ್ವರೂಪ ದರ್ಶನ ಮಾಡಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥ ಮಾನವನನ್ನು 
ನಿಜಮಾನವನನ್ನಾಗಿಸುವ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಹುಡುಕುತ್ತಾರೆ. ಮಾನವನ ಲೌಕಿಕ ಅಡೆತಡೆಗಳನ್ನು 
ಅರಿಯದೆ ಆತನನ್ನು ಸನ್ಮಾರ್ಗಕ್ಕೆ ತರಲಿಕ್ಕಾಗದು ಎಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ 
ಮೂಲಕ ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು / ೧೩ 
"ಎನ್ನ ವಾಮ ಕ್ಷೇಮ ನಿಮ್ಮದಯ್ಯಾ, 
ಎನ್ನ ಹಾನಿ ವೃದ್ದಿ ನಿಮ್ಮದಯ್ಕಾ, 
« [ತಾ| ಆ ಶಿ 
ಎನ್ನ ಮಾನಾಪಮಾನವೂ ನಿಮ್ಮದಯ್ಯಾ, 
ಬಳ್ಳಿಗೆ ಕಾಯಿ ದಿಮ್ಮಿತ್ತೇ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 


ಸಂಕೀರ್ಣವಾದ ಮನಸ್ಸು ಮತ್ತು ಜಗತ್ತನ್ನು ಅರಿಯುವ ಮಾರ್ಗ ಕಠಿಣವೆನಿಸಿದಾಗ 
ಸಾಧಕರು ಹಿಂದೆ ಸರಿಯುವ ಸಾಧ್ಯತೆಗಳುಂಟು. ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅಭಯ ವಚನ 
ಮತ್ತೆ ಹೊಸ ಚೈತನ್ಯ ತುಂಬುತ್ತದೆ. ಬಳ್ಳಿಗೆ ಕಾಯಿ ಭಾರವೇ ಎಂದು ದೇವರನ್ನು 
ಬಳ್ಳಿಯಾಗಿಸಿ, ನಮ್ಮನ್ನು ಕಾಯಿಯಾಗಿಸಿ ಘನಸಂಬಂಧವನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತಾರೆ. 


“ಚಂದ್ರೋದಯಕ್ಕೆ ಅಂಬುಧಿ ಹೆಚ್ಚೂದಯ್ಕಾ, 
ಚಂದ್ರ ಕುಂದೆ ಕುಂದೂದಯ್ಯಾ, 

ಚಂದ್ರಂಗೆ ರಾಹು ಅಡ್ಡ ಬಂದಲ್ಲಿ 

ಅಂಬುಧಿ ಬೊಬ್ಬಟ್ಟಿತ್ತೆ ಅಯ್ಯಾ? 
ಅಂಬುಧಿಯ ಮುನಿ ಆಪೋಶನವ ಕೊಂಬಲ್ಲಿ 
ಚಂದ್ರಮನಡ್ಡ ಬಂದನೆ ಅಯ್ಯಾ? 

ಆರಿಗಾರೂ ಇಲ್ಲ, ಕೆಟ್ಟವಂಗೆ ಕೆಳೆಯಿಲ್ಲ 
ಜಗದ ನಂಟ ನೀನೆ ಅಯ್ಯಾ, 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಯ್ಯಾ!' 


ದೇವರು ಮತ್ತು ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಅನನ್ಯವಾದ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸುವ ವಚನ 
ಇದಾಗಿದೆ. ಮಾನವ ಕೊನೆಗೂ ತನ್ನ ಅಂತಃಸಾಕ್ಷಿಯನ್ನೇ ಅವಲಂಬಿಸಬೇಕು. ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಸಂಬಂಧಗಳ ನೆಪದಲ್ಲಿ ತನ್ನೊಳಗಿನ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯಿಂದ ವಿಮುಖನಾಗಬಾರದು. ಕಾಯಕ- 
ದಾಸೋಹದ ಮೂಲಕ ಸಮಾಜ ಸೇವೆ ಮಾಡಬೇಕು. ಆದರೆ "ಸಮಾಜ ನನ್ನನ್ನು 
ರಕ್ಷಿಸುವುದು' ಎಂಬ ಉದಾಸೀನ ಭಾವದಿಂದ ಬದುಕಬಾರದು ಎಂಬ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯನ್ನು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. 


“ಇವನಾರವ, ಇವನಾರವ, ಇವನಾರವನೆಂದೆನಿಸದಿರಯ್ಯಾ, 
ಇವ ನಮ್ಮವ, ಇವ ನಮ್ಮವ, ಇವ ನಮ್ಮವನೆಂದೆನಿಸಯ್ಯಾ, 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 

ನಿಮ್ಮ ಮನೆಯ ಮಗನೆಂದೆನಿಸಯ್ಯಾ.'' 


ಎಂದು ಮಾನವ ಮತ್ತು ದೇವರ ಮಧ್ಯದ ಸಂಬಂಧದ ದಾರಿಯನ್ನು ಹುಡುಕುತ್ತಾರೆ. 
ದೈವತ್ವವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದು ಮಾನವನ ಹಕ್ಕು ಎಂಬುದನ್ನು ಮಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತಾರೆ. 


೧೪ / ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು 


“ನೀನೊಲಿದಡೆ ಕೊರಡು ಕೊನರುವುದಯ್ಯಾ, 
ನೀನೊಲಿದಡೆ ಬರಡು ಹಯನವುದಯ್ಯಾ, 
ನೀನೊಲಿದಡೆ ವಿಷವ ಅಮೃತವಹುದಯ್ಯಾ, 
ನೀನೊಲಿದಡೆ ಸಕಲ ಪಡಿಪದಾರ್ಥ 
ಇದಿರಲಿರ್ಪುವು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ನೀಡುವ ಭರವಸೆ ಸನ್ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವವರಿಗೆ, ಸಮಸ್ಯೆಗಳ 
ಕತ್ತಲೆ ಆವರಿಸಿದಾಗ ಭರವಸೆಯ ದಾರಿದೀಪವಾಗುತ್ತದೆ. ಇವೆಲ್ಲ ಅಘಟಿತ ಘಟನೆಗಳು 
ಎನಿಸಿದರೂ ದೇವರು ಒಲಿದಾಗ ಸಹಜತೆಯ ರೂಪ ತಾಳುವವು ಎಂಬ ನಂಬಿಕೆಯು 
ಜನಮನದಲ್ಲಿ ಹೊಸ ಆಹ್ಲಾದಕರವಾದ ಜಗತ್ತೊಂದನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿಬಿಡುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ನಮ್ಮ ಬದುಕನ್ನು ಸಹ್ಯಗೊಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 


"ಮಡಕೆಯ ಮಾಡುವಡೆ ಮಣ್ಣೆ ಮೊದಲು, 
ತೊಡಿಗೆಯ ಮಾಡುವಡೆ ಹೊನ್ನೆ ಮೊದಲು, 
ಶಿವಪಥವನರಿವೊಡೆ ಗುರುಪಥವೆ ಮೊದಲು, 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರನರಿವಡೆ 
ಶರಣರ ಸಂಗವೆ ಮೊದಲು.” 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರನ್ನು ಅರಿಯಲು ಶರಣರ ಸಂಗದಲ್ಲಿರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಮಣ್ಣಿನಿಂದ 
ಮಡಕೆಯಾಗುವಂತೆ, ಹೊನ್ನಿನಿಂದ ತೊಡಿಗೆಯಾಗುವಂತೆ, ಶರಣರ ಸಂಗದಿಂದ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಕೂಡುವಿಕೆಯಿಂದ ಸಂಗಮವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಆಗ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರು ನಮ್ಮ ಅರಿವಿಗೆ ಬರುತ್ತಾನೆ. 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರು ಸ್ಥಾವರಲಿಂಗವಲ್ಲ. ಅರಿವು ಆಚಾರ ಮತ್ತು ಅಂತಃಕರಣದಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಸಮೂಹಪುಜ್ಞೆ 


“ತೋರಲಿಲ್ಲದ ಸಿಂಹಾಸನದ ಮೇಲೆ 

ಹೇಳಬಾರದ ಘನವು ಬಂದೆರಗಿದಡೆ, 

ತೋರಿ ಮೆರೆವ ಸಂಗಮನಾಥನು ಎದ್ದು ಹೋದನು. 
ನೀಡ ನೀಡ ಸಹದಾನವೆಲ್ಲವೂ ನಿರ್ವಯಲಾಯಿತ್ತು, 
ಮಾಡ ಮಾಡ ಸಯದಾನವ ಮರಳಿನೋಡಲಿಲ್ಲ.” 
“ಇದನೇನ ಹೇಳುವೆ ಅನಿಯಮ ಚರಿತ್ರವನು? 
ಇದೆಂತುಪಮಿಸುವೆನು ವಿಸ್ಮಯವನು? 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ತೃಪ್ತಿಯ ತೆರನ ಬಲ್ಲಡೆ 
ಹೇಳಯ್ಯಾ ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣಾ.” 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು / ೧೫ 


"ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಎಂಬ ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನಾಂಕಿತ ಕೂಡಲಸಂಗಮದಲ್ಲಿರುವ 
ಸಂಗಮನಾಥ ಎಂಬ ಸ್ಥಾವರಲಿಂಗ' ಎಂದು ಅನೇಕರು ಭಾವಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಅರಿವೆಂಬ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ನಿರಾಕಾರನಾಗಿದ್ದು ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೆಂಬ ಕುರುಹಿನ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಕರಸ್ಥಲಕ್ಕೆ 
ಬರುತಾನೆ. ಈ ನಿರಾಕಾರ ಘನವು, ತೋರದ ಸಿಂಹಾಸನದ ಮೇಲೆ ಬಂದೆರಗಿದಾಗ 
“ತೋರಿ ಮೆರೆವ ಸಂಗಮನಾಥನು ಎದ್ದು ಹೋದನು' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವ 
ಮೂಲಕ ಸ್ಥಾವರಲಿಂಗದ ಅಂತ್ಯವನ್ನು ಮತ್ತು ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಆರಂಭವನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


“ಭಕ್ತನಾಗಿ ಲಿಂಗಜಂಗಮವ ಪೂಜಿಸಬೇಕು. 

ಭಕ್ತನಾಗಿ ತನ್ನ ತಾ ಪೂಜಿಸಿಕೊಂಬುದು ಎಂತಯ್ಯಾ? 

ಸ್ವಾಮಿ ಭೃತ್ಯ ಸಂಬಂಧವು ಎಂತಯ್ಯಾ ಪೂರಯಿಸೂದು? 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, ಕಣ್ಣ ಕಟ್ಟಿ ಕನ್ನಡಿಯ ತೋರುವಂತೆ.” 


ಈ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ದೇವರ ಪೂಜೆಯೇ ಆಗಿದೆ. ಈ ದೇವರು 
ಜೀವಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಅಂಶಗಳನ್ನು ಒಳಗೊಂಡು ನಮ್ಮೊಳಗೆ ಹೋಗಿದ್ದಾನೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು 
ಪೂಜಿಸುವುದೆಂದರೆ ವಿಶ್ವವ್ಯಾಪಿಯಾಗಿರುವ ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ದೇವರನ್ನು ಪೂಜಿಸಿದಂತೆ. 
ಆದ್ದರಿಂದ ವಿಶ್ವಪ್ರಜ್ಞೆ ಇಲ್ಲದ ಪೂಜೆ ನಿರರ್ಥಕವಾಗುತ್ತದೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗಪೂಜೆ ಶರೀರಪೂಜೆ 
ಅಲ್ಲ, ಶರೀರದೊಳಗಿರುವ ವಿಶ್ವಾತ್ಮನ ಪೂಜೆ. ಅಂದರೆ ಜೀವಜಾಲದ ಪೂಜೆ. 
ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ದೇವರು ಕೋಟ್ಯನುಕೋಟಿ ಸೌರವ್ಯೂಹಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ವಿಶ್ವವನ್ನೊಳಗೊಂಡ 
“ಬಯಲು' ಆಗಿದ್ದಾನೆ. ಇಂಥ ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ದೇವರೊಳಗೆ ಹೋಗುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಮಾಡುವ 
ಪೂಜೆಯೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ! | 


“ಜನ್ಮಜನ್ಮಕ್ಕೆ ಹೋಗಲೀಯದೆ, ಸೋಹಂ ಎಂದೆನಿಸದೆ 
ದಾಸೋಹಂ ಎಂದೆನಿಸಯ್ಯಾ. 

ಲಿಂಗಜಂಗಮದ ಪ್ರಸಾದವ ತೋರಿ ಬದುಕಿಸಯ್ಯಾ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 


"ನಾನು ದೇವರು' ಎಂಬ ಭ್ರಮೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡಾಗ "ನಾನು ದಾಸ' ಎಂಬ 
ಭಾವ ಮೂಡುತ್ತದೆ. ಜಗತ್ತೆಲ್ಲ ಜಂಗಮಸ್ವರೂಪಿ ದೇವರಾದಾಗ "ನಾನು' ಎಂಬ ಭಾವ 
ದಾಸ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿರುತ್ತದೆ. ನಾನು ದೇವರಲ್ಲ ನನ್ನೊಳಗೆ ಮತ್ತು ಹೊರಗೆ ಇರುವಂಥದ್ದು 
ದೇವರು ಎಂಬ ಸತ್ಯದ ನಿಲವು ಅರಿತಾಗ ಮಾತ್ರ ಈ ಜಗತ್ತು ಅಹಂಕಾರದಿಂದ 
ಮುಕ್ತವಾಗುವುದು. 


“ಮುನ್ನ ಮಾಡಿದ ಪಾಪವೆಂತು ಹೋಹುದೆಂದು ಚಿಂತಿಸಬೇಡ. 
ಕಹಿ ಸೋರೆಯ ಕಾಯ ತಂದು ವಿಭೂತಿಯ ತುಂಬಿದಡೆ 


೧೬ / ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು 


ಸಿಹಿಯಾಗದೆ ಮೂರು ದಿವಸಕ್ಕಯ್ಯಾ? 
ಹಲವು ಕಾಲ ಕೊಂದ ಸೂನೆಗಾರನ ಕತ್ತಿಯಾದಡೇನು 
ಪರುಷ ಮುಟ್ಟಲಿಕೆ ಹೊನ್ನಾಗದೆ ಅಯ್ಯಾ? 

ಲಲಾಟದಲ್ಲಿ ವಿಭೂತಿ ಬರೆಯಲಿಕೆ ಪಾಪ ಪಲ್ಲಟವಾಗದೆ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ?” 


ಮಾನವರು ತಪು ಮಾಡಿದಾಗ ತಪು ಮಾಡುತ್ತಲೇ ಹೋಗದೆ ವಿಧಿಯಿಲ್ಲ ಎಂಬುದು 

ಅಮಾನುಷವಾದುದು. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಈ ವಚನ ಜನಸಮುದಾಯದಲ್ಲಿ ಹೊಸ 
ಭರವಸೆಯನ್ನು ಮೂಡಿಸುತ್ತದೆ. ಮಾನವ ಎಲ್ಲ ಅನಿಷ್ಟಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತವಾಗಿ ಹೊಸ 
ಮಾನವನಾಗುವ ಸಾಧ್ಯತೆಯನ್ನು ಈ ವಚನ ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಲಲಾಟದೊಳಗೆ ವಿಭೂತಿ 
ಬರೆದುಕೊಳ್ಳುವುದೆಂದರೆ ನಾವ ನಂಬಿದ ತತ್ವವನ್ನು ಮನದೊಳಗೆ ಮೂಡಿಸಿಕೊಂಡು 
ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತರುವುದು. ಆದರೆ ಶಿವದೀಕ್ಷೆಯಾದ ಮೇಲೂ ಲೋಕದ ಮಾನವರು 
ತಮ್ಮ ಮನ ಪರಿವರ್ತನೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳದಿದ್ದರೆ ನಿಷ್ಟಯೋಜಕವಾಗುತ್ತದೆ ಎಂದು ಈ ಕೆಳಗಿನ 
ವಚನ ಸಾರುತ್ತದೆ. 

“ಸಗಣಿಯ ಬೆನಕಂಗೆ ಸಂಪಿಗೆಯರಳಲ್ಲಿ ಪೂಜಿಸಿದಡೆ 

ರಂಜನೆಯಹುದಲ್ಲದೆ ಅದರ ಗಂಜಳ ಬಿಡದಣ್ಣಾ 

ಮಣ್ಣ ಪುತ್ಥಳಿಯ ಮಾಣದೆ ಜಲದಲ್ಲಿ ತೊಳೆದಡೆ 

ನಿಚ್ಚ ಕೆಸರಹುದಲ್ಲದೆ ಅದರಚ್ಚಿಗ ಬಿಡದಣ್ಣಾ. 

ಲೋಕದ ಮಾನವಂಗೆ ಶಿವದೀಕ್ಷೆಯ ಕೊಟ್ಟಡೆ 

ಕೆಟ್ಟವನೇಕೆ ಸದ್ಭಕ್ತನಹನು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ?” 


ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ನಮ್ಮನ್ನು ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯಿಂದಲೂ ಭರವಸೆ ನೀಡುತ್ತಾರೆ 
ಮತ್ತು ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅವರ ಲಕ್ಷ (ವೆಲ್ಲ ಒಳಿತನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದರ ಕಡೆಗೇ ಇದೆ. 


“ಅಳೆವುತ್ತ ಅಳೆವುತ್ತ ಬಳಲುವರಲ್ಲದೆ, ಕೊಳಗ ಬಳಲೂದೆ? 
ನಡೆವುತ್ತ ನಡೆವುತ್ತ ಬಳಲುವರಲ್ಲದೆ ಬಟ್ಟೆ ಬಳಲೂದೆ? 

ಶ್ರವಣ ಮಾಡುತ್ತ ಮಾಡುತ್ತ ಬಳಲುವರಲ್ಲದೆ, ಕೋಲು ಬಳಲೂದೆ? 
ನಿಜವನರಿಯದ ಭಕ್ತ ಬಳಲುವನಲ್ಲದೆ ಲಿಂಗ ಬಳಲೂದೆ? 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ಅರಸರಿಯದ ಬಿಟ್ಟಿಯೋ.” 


ನಿಜದ ನಿಲವನ್ನರಿಯದ ಭಕ್ತನ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಇದು. ಏನನ್ನೂ ಅರಿಯದೆ ಮಾಡುವ 
ಪೂಜೆ ಅರಸರಿಯದ ಬಿಟ್ಟ ಕಿಲಸದಂತಾಗುತ್ತದೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು ಅರಿವಿನ 
ದೇವರು. ಮೂಢನಂಬಿಕೆಯ ದೇವರಲ್ಲ. 


ಬಸ ಣ್ಣನವರ ದೇವರು / ೧ 


“ಕಲ್ಲನಾಗರ ಕಂಡಡೆ ಹಾಲನೆರೆಯೆಂಬರು, 

ದಿಟದ ನಾಗರ ಕಂಡಡೆ ಕೊಲ್ಲೆಂಬರಯ್ಯಾ, 

ಉಂಬ ಜಂಗಮ ಬಂದಡೆ ನಡೆಯೆಂಬರು, 

ಉಣ್ಣದ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಬೋನವ ಹಿಡಿಯೆಂಃ ಬರಯ್ಯಾ, 

ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರ ಕಂಡು ಉದಾಸೀನವ ಮಾಡಿದಡೆ, 
ಕಲ್ಲ ತಾಗಿದ ಮಿಟ್ಟೆಯಂತಪ್ಪರಯ್ಯಾ.' 


ಉಣ್ಣದ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಬೋನವ ಹಿಡಿಯಬೇಕಿಲ್ಲ. ಅದನ್ನು ಹಸಿದವರಿಗೆ ಕೊಡಬೇಕು 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥ ಅರಿವೇ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಗುರು; ಇಂಥ 
ಅರಿವೇ ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು. 


“ಎರೆದಡೆ ನನೆಯದು, ಮರೆದಡೆ ಬಾಡದು, 
ಹುರುಳಿಲ್ಲ ಹುರುಳಿಲ್ಲ ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆ; 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, ಜಂಗಮಕ್ಕೆರೆದಡೆ ಸ್ಥಾವರ ನನೆಯಿತ್ತು.'' 


ಮಾನವ ಸಮಾಜಮುಖಿಯಾಗಬೇಕು, ಸಮಾಜಸೇವೆಯೇ ನಿಜವಾದ ದೇವರ 
ಪೂಜೆಯಾಗಿದೆ. ಸಾಮಾಜಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಇಲ್ಲದ ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆ ಹುರುಳಿಲ್ಲದ್ದು. 


“ಅಗ್ನಿಯಾಧಾರದಲ್ಲಿ ಕಬ್ಬುನ ನೀರುಂಬುದಯ್ಯಾ, 
ಭೂಮಿಯಾಧಾರದಲ್ಲಿ ವೃಕ್ಷ ನೀರುಂಬುದಯ್ಕಾ, 
ಜಂಗಮವಾಪ್ಯಾಯನವಾದಡೆ ಲಿಂಗ ಸಂತುಷ್ಟಿಯಹುದಯ್ಯಾ.” 


ಜೀವಜಗತ್ತು ತೃಪ್ತಿ ಹೊಂದಿದ್ದರೆ ದೇವರು ಸಂತುಷ್ಟನಾಗುವನು. ಆದ್ದರಿಂದ 
ಭಕ್ತರೆನಿಸಿಕೊಂಬವರು ಸದಾ ಜೀವಪರವಾದ ಧೋರಣೆ ತಾಳಬೇಕು. ಆ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಚಿಂತನೆ 
ಮಾಡಬೇಕು ಮತ್ತು ಕ್ರಿಯಾಶೀಲರಾಗಬೇಕು. 


“ಭಂಡವ ತುಂಬಿದ ಬಳಿಕ ಸುಂಕವ ತೆತ್ತಲ್ಲದೆ ಹೋಗಬಾರದು. 
ಕಳ್ಳನಾಣ್ಯ ಸಲುಗೆಗೆ ಸಲ್ಲದು, 

ಕಳ್ಳನಾಣ್ಯವ ಸಲಲೀಯರಯ್ಯಾ 

ಭಕ್ತಿಯೆಂಬ ಭಂಡಕ್ಕೆ ಜಂಗಮ ಸುಂಕಿಗ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 


ಸಮಾಜದ ನೋವಿಗೆ ಸ್ಪಂದಿಸುವುದು ಭಕ್ತಿ ಭಾವವುಳ್ಳವರ ಆದ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. 
ಕಾಯಕದಿಂದ ಬಂದದ್ದನ್ನು ದಾಸೋಹ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ವಿನಿಯೋಗಿಸುವುದೇ 
"ಜಂಗಮಸುಂಕ'. 


೧೮ / ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು 


“ಮಾಡಿ ನೀಡಿ ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿಹೆವೆಂಬವರು ನೀವೆಲ್ಲಾ ಕೇಳಿರಣ್ಣಾ: 
ಹಾಗದ ಕೆರಹ ಹೊರಗೆ ಕಳೆದು, 

ದೇಗುಲಕ್ಕೆ ಹೋಗಿ ನಮಸ್ಕಾರವ ಮಾಡುವನಂತೆ 

ತನ್ನ ಕೆರಹಿನ ಧ್ಯಾನವಲ್ಲದೆ ದೇವರ ಧ್ಯಾನವಿಲ್ಲ. 

ಧನವನಿರಿಸದಿರಾ, ಇರಿಸಿದಡೆ ಭವ ಬಪ್ಪುದು ತಪ್ಪದು. 
ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರಿಗೆ ಸವೆಸಲೇಬೇಕು.'' 


ಸ್ವಾರ್ಥ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೇ ಪ್ರಮುಖವಾದಾಗ ದೇವರ ಧ್ಯಾನವ ಎಷ್ಟೊಂದು ಕೃತ್ರಿಮವಾಗಿರುತ್ತದೆ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಈ ವಚನ ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ದುಗ್ಗಾಣಿ ಚಪ್ಪಲಿಯನ್ನು ಹೊರಗೆ ಬಿಟ್ಟು 
ದೇವಸ್ಥಾನದ ಒಳಗೆ ಹೋಗಿ ಮೂರ್ತಿಯ ಮುಂದೆ ಕೈಮುಗಿದರೂ ಚಪ್ಪಲಿಯ ಬಗ್ಗೆಯೆ 
ಚಿಂತಿಸುವ ಹಾಗೆ ಜನ ದೇವರ ಧ್ಯಾನವಲ್ಲದೆ ಬರಿ ಧನದ ಧ್ಯಾನದಲ್ಲೇ ಇರುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥ 
ಐಹಿಕ ದುರಾಸೆಯಿಂದ ಹೊರಬಂದು ಮಿಗುತಾಯದ ಹಣವನ್ನು ಸಮಾಜ ಕಲ್ಕಾಣಕ್ಕೆ 
ವಿನಿಯೋಗಿಸಿದರೆ ಬದುಕು ಹೆಚ್ಚು ಸುಂದರವಾಗುತ್ತದೆ. ಸರಳ ಸುಂದರವಾದ ಸುಖಿ 
ಸಮಾಜದ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕೆ ನಾಂದಿಯಾಗುತ್ತದೆ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


“ಹಲವು ಮಣಿಯ ಕಟ್ಟಿ ಕುಣಿಕುಣಿದಾಡಿ, 
ಹಲವು ಪರಿಯಲಿ ವಿಭೂತಿಯ ಹೂಸಿ, 
ಗಣಾಡಂಬರದ ನಡುವೆ ನಲಿನಲಿದಾಡಿ, 
ಉಂಡು ತಂಬುಲಗೊಂಡು ಹೋಹುದಲ್ಲ. 
ತನು ಮನ ಧನವ ಸಮರ್ಪಿಸದವರ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರೆಂತೊಲಿವ?” 


ಅನೇಕರ ತೋರಿಕೆಯ ಭಕ್ತಿಯನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೀಗೆ ಮೂದಲಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಲೋಕಹಿತದ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಇಲ್ಲದೆ, ಬರಿ ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಮೂಲಕವೇ ಭಕ್ತಿಯನ್ನು ಪ್ರಕಟಿಸಿ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯಿಂದ ನುಣುಚಿಕೊಂಡು ಬದುಕುವವರು ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರ 
ಪ್ರೀತಿಗೆ ಪಾತ್ರರಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 


“ತನುವ ಕೊಟ್ಟು ಗುರುವನೊಲಿಸಬೇಕು, 

ಮನವ ಕೊಟ್ಟು ಲಿಂಗವನೊಲಿಸಬೇಕು, 

ಧನವ ಕೊಟ್ಟು ಜಂಗಮವನೊಲಿಸಬೇಕು, 

ಈ ತ್ರಿವಿಧವ ಹೊರಗು ಮಾಡಿ, 

ಹರೆಯ ಹೊಯಿಸಿ, ಕುರುಹ ಪೂಜಿಸುವ ಗೊರವರ ಮೆಚ್ಚ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ.” 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು / ೧೯ 


ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಕುರುಹಿನ ಪೂಜೆ ಮಾತ್ರ. ನಿಜವಾದ ಪೂಜೆ ನಮ್ಮ ಅರಿವು 
ಮತ್ತು ಅಂತಃಕರಣದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವಂಥದ್ದು. ಆ ಮೂಲಕ ಲೋಕದಲ್ಲಿ ದಾಸೋಹ 
ರೂಪದಲ್ಲಿ ಪ್ರಯೋಜನಕ್ಕೆ ಬಂದು ಜನರ ಜೀವನಮಟ್ಟವನ್ನು ಸುಧಾರಿಸುವಂಥದ್ದು. 


“ಶಾಸ್ತ್ರ ಘನವೆಂಬೆನೆ? ಕರ್ಮವ ಭಜಿಸುತ್ತಿದೆ. 
ೀದ ಘನವೆಂಬೆನೆ? ಪ್ರಾಣವಧೆಯ ಹೇಳುತ್ತಿದೆ. 
ಶ್ರುತಿ ಘನವೆಂಬೆನೆ? ಮುಂದಿಟ್ಟು ಅರಸುತ್ತಿದೆ. 
ಅಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ನೀವಿಲ್ಲದ ಕಾರಣ, 
ತ್ರಿವಿಧದಾಸೋಹದಲ್ಲಲ್ಲದೆ ಕಾಣಬಾರದು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನ.” 


ದೇವರು ಎಲ್ಲಿಯೂ ಇಲ್ಲ; ಸೇವಾ ಮನೋಭಾವದಲ್ಲಿದ್ದಾನೆ. ಆ ಸೇವೆಯು 
ಅರಿವನ್ನು ವಿಸ್ತರಿಸುವಂಥದ್ದು. ಭೇದವಿಲ್ಲದ ಧರ್ಮಭಾವವನ್ನು ಮೂಡಿಸುವಂಥದ್ದು ಮತ್ತು 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಕಾಳಜಿಯನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುವಂಥದ್ದು. 


“ಉದಯದ ಮಾಗಿಯ ಬಿಸಿಲು ಅಂಗಕ್ಕೆ ಹಿತವಾಯಿತ್ತು, 
ಮಧ್ಯಾಹ್ನದ ಬಿಸಿಲು ಅಂಗಕ್ಕೆ ಕರಕಠಿಣವಾಯಿತ್ತು! 

ಮೊದಲಲ್ಲಿ ಲಿಂಗಭಕ್ತಿ ಹಿತವಾಯಿತ್ತು, 

ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಜಂಗಮಭಕ್ತಿ ಕಠಿಣವಾಯಿತ್ತು! 

ಇದು ಕಾರಣ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನವರ ಬಲ್ಲನಾಗಿ ಒಲ್ಲನಯ್ಯಾ.” 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರ ಆರಾಧಕರು ಜಂಗಮಭಕ್ತಿಯನ್ನು ತೋರದೆ, ಅಂದರೆ 
ಲೋಕಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕಾಗಿ ತನು ಮನ ಧನ ಸವೆಸದೆ ಬರಿ ಲಿಂಗಪೂಜೆ ಮಾಡಿದರೆ 
ನಿರರ್ಥಕವಾಗುತ್ತದೆ. 


“ಮಾಡಿದೆನೆಂಬುದು ಮನದಲ್ಲಿ ಹೊಳೆದಡೆ 

ಏಡಿಸಿ ಕಾಡಿತ್ತು ಶಿವನ ಡಂಗುರ. 

ಮಾಡಿದೆನೆನ್ನದಿರಾ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ, ಮಾಡಿದೆನೆನ್ನದಿರಾ ಜಂಗಮಕ್ಕೆ 
ಮಾಡಿದೆನೆಂಬುದು ಮನದಲ್ಲಿಲ್ಲದಿದ್ದಡೆ 

ಬೇಡಿತ್ತನೀವನು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ.” 


ಧರ್ಮಕಾರ್ಯಗಳಿಗೆ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ಕಾರ್ಯಗಳಿಗೆ ಧನವನ್ನು ಸವೆಸುವವರು 
ಅದನ್ನೇ ದೊಡ್ಡದು ಮಾಡಿ ಊರ ಮಂದಿಗೆಲ್ಲ ಹೇಳುತ್ತ ತಿರುಗಿದಾಗ ಅವರ ಭಕ್ತಿಯ 
ಪಾವಿತ್ರ ಕ್ಕೆ ಭಂಗವಂಟಾಗುತ್ತದೆ. 
“ನಿನ್ನ, ನಾನರಿಯದ ಮುನ್ನ ನೀನೆಲ್ಲಿ ಇದ್ದೆ? 
ಎನ್ನೊಳಗಿದ್ದು ನಿನ್ನ ತೋರಲಿಕೆ ನೀನೇ ರೂಪಾದೆ. 


೨೦ / ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು 


ಇನ್ನು ಜಂಗಮವೇ ಲಿಂಗವೆಂದು 
ನಂಬಿದೆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.' 


ಇಂಥ ಅನುಪಮ ದೇವರನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ನಮಗೆ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ತಮ್ಮೊಳಗಿನ 
ದೇವರನ್ನು ತಂದು ನಮ್ಮೊಳಗೂ ಹೊರಗೂ ನಿಲ್ಲಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆ ದೇವರನ್ನು ಅಂತಃಸಾಕ್ಷಿಯಲ್ಲಿ, 
ವಿಶ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಮಾನವ ಸಮಾಜದ ರೂಪದಲ್ಲಿ ನೋಡುವಂತೆ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. 


“ಸಾಕಾರ ಸಂಗನಲ್ಲಿ ನಿರಾಕಾರವಿಲ್ಲೆಂದು 

ನಿರಾಕಾರ ಸಂಗವನರಿಸಿ ತೊಳಲಿ ಬಳಲಿದೆನಯ್ಯಾ 
ನಿಶ್ಚಿಂತ ನಿಜಭಜನೆ ನೆಲೆಗೊಳ್ಳದೆನಗೆ; 

ಭ್ರಾಂತು ಭ್ರಮೆ ಇಲ್ಲದಂತೆ ಎಂದಪ್ಪುದೋ ಎನಗೆ; 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ಕೇಳಯ್ಯಾ.” 


ದೇವರ ಸ್ವರೂಪದ ಬಗ್ಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬಹಳಷ್ಟು ಚಿಂತಿಸಿದ್ದಾರೆ. ನಿರಾಕಾರದ 
ಮೂಲಕ ಅದು ಹೇಗೆ ಜನರಿಗೆ ದೇವರನ್ನು ತಲುಪಿಸಬೇಕು ಎಂಬ ಚಿಂತೆ ಅವರನ್ನು 
ಕಾಡಿದೆ. 


“ಆತ್ಮ ಲಿಂಗವೆಂಬರು, ಆತ್ಮನ ದೇಹರಹಿತವಾಗಿ ಕಾಬವರುಂಟೆ?' 
ಪ್ರಾಣವೇ ಲಿಂಗವೆಂಬರು, 

ಪ್ರಾಣವನು ಕಾಯವ ಬಿಟ್ಟು ಬೇರ ರಾಣಬಹುದೆ? 

ಕಂಡೆಹೆನೆಂದಡೆ ಅದು ನಿರವಯ, ನಿರಾಕಾರವಾದುದು; 

ಭಾವಕ್ಕೆ ಬಾರದು. 

ಭಾವಕ್ಕೆ ಬಾರದುದ ಪೂಜಿಸಬಹುದೆ? 

ಅದು ಕಾರಣ ಕಾಯದ ಕರಸ್ಥಲದಲ್ಲಿ ಕ್ರಿಯಾಲಿಂಗವಿಡಿದು ನೋಡಲು 
ಪ್ರಾಣ ಆತ್ಮನೆಂಬುವು ಬೇರಿಲ್ಲ. 

ಇದು ಕಾರಣ ಇಷ್ಟವ ಬಿಟ್ಟು ಬಟ್ಟ ಬಯಲೇ ವಸ್ತುವೆಂಬ 

ಮಿಟ್ಟಿಯ ಭಂಡರ ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಮೆಚ್ಚರು.” 


ಹೀಗೆ ಅವರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಸೃಷ್ಟಿ ಮಾಡಿದರು. ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೆಂಬ ಕುರುಹು ಮತ್ತು 
ಅದರೊಳಗಿನ ಸಮಾಜವೆಂಬ ಅರಿವು ಸೇರಿ ನಮಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರ ದರ್ಶನವಾಗುತ್ತದೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ರೂಪ ತಾಳುವುದು ಕೂಡ ಅತ್ಯಾಕರ್ಷಕವಾಗಿದೆ. 
ನಮ್ಮ ಒಳ ಹೊರಗೆಲ್ಲ ಕೂಡಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವಾಗುತ್ತದೆ. 


“ಜಗದಗಲ ಮುಗಿಲಗಲ ಮಿಗೆಯಗಲ ನಿಮ್ಮಗಲ 
ಪಾತಾಳದಿಂದವೆ ಅತ್ತತ್ತ ನಿಮ್ಮ ಶ್ರೀಚರಣ; 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೀವರು / ೨೧ 


ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡದಿಂದವೆ ಅತ್ತತ್ತ ನಿಮ್ಮ ಶ್ರೀಮುಕುಟ; 
ಅಗಮ್ಯ, ಅಗೋಚರ, ಅಪ್ರತಿಮಲಿಂಗವೆ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಯ್ಯಾ 

ಎನ್ನ ಕರಸ್ಥಲಕ್ಕೆ ಬಂದು ಚುಳುಕಾದಿರಯ್ಯಾ.'' 


ಹೀಗೆ ನಾವು ತಲುಪಲಿಕ್ಕಾಗದ, ನೋಡಲಿಕ್ಕಾಗದ ಮತ್ತು ಯಾವುದರ ಜೊತೆಗೂ 
ಹೋಲಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಸರ್ವವ್ಯಾಪಿ ಮತ್ತು ಅನಂತರೂಪಿ ಬಯಲಾಗಿ 
ದ್ದಾನೆ. ಎಲ್ಲವನ್ನು ಒಳಗೊಂಡ ಶೂನ್ಯವಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಆದರೆ ನಮ್ಮ ಕರಸ್ಥಲಕ್ಕೆ ಬಂದು 
ಚುಳುಕು (ಅರ್ಧ ಬೊಗಸೆ) ಆಗಿದ್ದಾನೆ. ಅಂತರಂಗದೊಳಗಿರ್ದ ನಿರವಯಲಿಂಗವು 
ಸಾವಯಲಿಂಗವಾಗಿ ಕರಸ್ಥಲಕ್ಕೆ ಬಂದಿತು ಎಂದೂ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ನಮ್ಮ ಒಳ ಮತ್ತು ಹೊರ ಜಗತ್ತಿನ ಒಟ್ಟು ರೂಪದ ಸಂಕೇತವಾಗಿದೆ. 


ಅಂತರಂಗದೊಳಗಿರ್ದ ನಿರವಯಲಿಂಗವನು. ಸಾವಯಲಿಂಗವ ಮಾಡಿ, 
ಶ್ರೀಗುರುಸ್ವಾಮಿ ಕರಸ್ಥಲಕ್ಕೆ ತಂದುಕೊಟ್ಟನಾಗಿ, 

ಆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೇ ಅಂತರಂಗವನಾವರಿಸಿ 

ಅಂತರಂಗದ ಕರಣಂಗಳೇ ಕಿರಣಂಗಳಾಗಿ 

ಬೆಳಗುವ ಚಿದಂಶವೇ ಪ್ರಾಣಲಿಂಗವು, 

ಆ ಮೂಲ ಚೈತನ್ಯವೇ ಭಾವಲಿಂಗವು, 

ಇದನರಿದು ನೋಡುವ ನೋಟ ಭಾವಪೂರ್ಣವಾಗಿ 

ತಾನು ತಾನಾದಲ್ಲದೆ ಇದಿರಿಟ್ಟು ತೋರುವುದಿಲ್ಲವಾಗಿ 

ಅಖಂಡ ಪರಿಪೂರ್ಣವಪ್ಪ ನಿಜವು ತಾನೆ, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ. 


ಕೊನೆಗೆ ಇಂಥ ದೇವರನ್ನು ಒಲಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಪ್ತಶೀಲಗಳನ್ನು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಇದನ್ನು ಯಾವುದೇ ದೇಶದವರು ಮತ್ತು ಯಾವುದೇ ಧರ್ಮದವರು ಪಾಲಿಸಿ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರನ್ನು ಒಲಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. 


“ಕಳಬೇಡ, ಕೊಲಬೇಡ, ಹುಸಿಯ ನುಡಿಯಲು ಬೇಡ, 
ಮುನಿಯಬೇಡ, ಅನ್ಕರಿಗೆ ಅಸಹ್ಯ ಪಡಬೇಡ, 
ತನ್ನ ಬಣ್ಣಿಸಬೇಡ, ಇದಿರ ಹಳಿಯಲು ಬೇಡ, 
ಇದೇ ಅಂತರಂಗಶುದ್ವಿ ಇದೇ ಬಹಿರಂಗಶುದ್ದಿ 
ಇದೇ ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರನೊಲಿಸುವ ಪರಿ.” 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅತ್ಯಂತ ಜನಪ್ರಿಯವಾದ ಈ ವಚನ ಮೇಲ್ನೋಟಕ್ಕೆ ಬಹಳ 

ಸರಳವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಬಸವತತ್ವದ ಕೇಂದ್ರಬಿಂದುವಾಗಿದೆ. ವಿಶ್ವದ ಯಾವುದೇ ಜನಾಂಗವನ್ನು 

ಸನ್ಮಾರ್ಗಕ್ಕೆ ಒಯ್ಯುವ ದಾರಿದೀಪವಾಗಿದೆ. ಈ ವಚನದಂತೆ ಮಾನವ ಬದುಕಿದರೆ 
ಕ 


೨೨ / ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು 


ಯಾವುದೇ ಧಾರ್ಮಿಕ ಆಚರಣೆಗಳಿಲ್ಲದೆಯೂ ದೇವರ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ನಡೆಯಲು ಸಾಧ್ಯ. 
ಅಂಥ ಕಾಂತಿಪಥವನ್ನು ತೋರಿಸುವ ವಚನವಿದು. 

ಕಾಯಕ ಪ್ರಧಾನವಾದ ಜೀವನ ವಿಧಾನವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು ಮಾನವ ಹಕ್ಕುಗಳ ದೇವರಾಗಿದ್ದಾನೆ. "ಶರಣ ಸತಿ ಲಿಂಗ ಪತಿ' 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಶರಣನಾದವನು ದೇವರ ಸತಿಯಾಗುವುದೆಂದರೆ 
ವಿಶ್ವದ ಮಾತೆ ಆಗುವುದು. ಅಂದರೆ ತಾಯ್ತನವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದು. ಕರುಣೆಯಿಂದ ಮಾತ್ರ 
ತಾಯ್ತನವನ್ನು ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯ. ಆದ್ದರಿಂದ ಬಸವ ಧರ್ಮವು ತಾಯ್ತನದ 
ಧರ್ಮವೂ ಆಗಿದೆ. ತಾಯ್ತನವನ್ನು ಸಾಧಿಸದೆ ಮಾನವ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ಸಾಧಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಟ್ಟಕಡೆಯ. ಮನುಷ್ಯರನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸಿದಂತೆ ತಾಯಿಯಾದವಳು ದುರ್ಬಲ 
ಮಗುವನ್ನೇ ಹೆಚ್ಚು ಪ್ರೀತಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಹೆಚ್ಚಿನ ಕಾಳಜಿ ವಹಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಹೀಗೆ ಮಾನವ ಹಕ್ಕುಗಳ 
ಪ್ರಜ್ಞೆ ಹುಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ; ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಒಂದು ಉನ್ನತ 
ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಮಾನವರು ತಲುಪಬೇಕಾದರೆ ಏಳು ಕೃತ್ಯಗಳಿಂದ ದೂರವಿರಬೇಕು. ಅವರು 
ಕಳ್ಳತನ ಮಾಡಬಾರದು, ಕೊಲಬಾರದು, ಸುಳ್ಳು ಹೇಳಬಾರದು, ಸಿಟ್ಟಿಗೆ ಬರಬಾರದು, 
ಬೇರೆಯವರಿಗೆ ಅಪಮಾನ ಮಾಡಬಾರದು, ಆತ್ಮಸ್ತುತಿ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬಾರದು, ಪ್ರತಿಯಾಗಿ 
ಹೀಯಾಳಿಸಬಾರದು. | 

ಇಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ನಮಗೆ “ಮಾಡಬೇಡ' ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ಮುಖ್ಯವಾಗಿದೆ. 
ಮಾನವನಿಗೆ ಕೆಲವೊಂದು ಮಾಡುವುದು ಕಷ್ಟವಾದರೆ, ಕೆಲವೊಂದನ್ನು ಮಾಡದೆ ಇರುವುದು 
ಕಷ್ಟವಾಗುತ್ತದೆ. ಎಂಥದೆ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ ಕೆಲವೊಂದು ತಪ್ಪುಗಳನ್ನು ಮಾಡಲು ಮಾನವನ 
ಮನಸ್ಸು ಹಾತೊರೆಯುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಆ ಮನಸ್ಸನ್ನು ನಿಯಂತ್ರಿಸುವುದೇ ಪೂಜೆ ಎಂದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ವಚನದ ಮೂಲಕ ಮನವರಿಕೆ ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಇಂಥ ಒಂದು 
ಪೂಜಾವಿಧಾನ ವಿಶ್ವದಲ್ಲೇ ವಿಶಿಷ್ಟವಾಗಿದೆ. ದುಷ್ಕೃತ್ಯಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಮಾನವ ನಿಷ್ಠಿ_ಯನಾಗಿದ್ದರೆ 
ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಶುದ್ಧಿಯನ್ನು ಸಹಜವಾಗಿಯೆ ಹೊಂದುತ್ತಾನೆ. ಆಗ ದೇವರು ಸಹಜವಾಗಿಯೆ 
ಸಂಪ್ರೀತನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಇದೇ ದೇವರನ್ನು ಒಲಿಸುವ ರೀತಿ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ನಿಖರವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 

ಇಲ್ಲಿ ಮಾಡುವಂತದ್ದು ಏನೂ ಇಲ್ಲ ಮಾಡದೆ ಇರುವಂಥ ಈ ಏಳನ್ನು 
ಮಾಡದಿದ್ದರೆ ಅದೇ ದೊಡ್ಡ ಪೂಜೆ. ಅದೇ ಅಂತರಂಗ ಶುದಿ ಸ ಅದೇ ಬಹಿರಂಗ ಶುದ್ಧಿ 
ಅದೇ ದೇವರನ್ನು ಒಲಿಸುವ ಪರಿ. ನಾವೆಲ್ಲ ಮಾಡಬಾರದ ಈ ಏಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಒಳಗೂ 
ಹೊರಗೂ ಶುದ್ಧವಾಗಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರನ್ನು ಒಲಿಸುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಬೇಕಾಗಿದೆ. 

ಮಾನವ ಇಂಥ ಮನಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ತಲುಪಿದಾಗ ಸಹಜವಾಗಿಯೆ ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ 
ಲೇಸನ್ನು ಬಯಸುತ್ತಾನೆ. ಸಹಜವಾಗಿಯೆ ವಿಶ್ವಮಾನವನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಎಲ್ಲ ಜಾತಿ ಮತ್ತು 
ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಮೀರಿ ನಿಂತು ವಿಶ್ವಧರ್ಮದ ಆರಾಧಕನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು 
ಇಂಥ ವಿಶ್ವಧರ್ಮದ ದೇವರಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಎಲ್ಲ ಮಾನವರ ದೇವರಾಗಿದ್ದಾನೆ. ೧ 


ಬಸವಣ್ಣ ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದ ದೇವರುಗಳು 


ಪೆ೦ಿಚಮಹಾಭೂತಗಳೆಲ್ಲ ತಮ್ಮಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಾವು ಎಲ್ಲ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಹೊಂದಿವೆ. 
ಆದರೆ ನಿಸರ್ಗದ ವಿರಾಟ್‌ ಸ್ವರೂಪಕ್ಕೆ ತಲೆಬಾಗಿದ ವೈದಿಕರು ಅವುಗಳನ್ನು ದೈವತ್ವಕ್ಕೆ ಏರಿಸಿ 
“ಭಯವೇ ಧರ್ಮದ ಮೂಲ' ಎನ್ನುವಂತೆ ಮಾಡಿದರು. ಆಗ ನೀರು ಜಲದೇವತೆಯಾಯಿತು. 
ಕಿಚ್ಚು ಅಗ್ನಿದೇವತೆಯಾಯಿತು. ನೆಲ ಭೂದೇವಿಯಾಯಿತು. ಗಾಳಿ ವಾಯುದೇವತೆಯಾಯಿತು. 
ಆದರೆ ಇವೆಲ್ಲವನ್ನೊಳಗೊಂಡ ಅನಂತವಾದ ಶೂನ್ಕರೂಪಿ ಬಯಲು ಮತ್ತು ನಮ್ಮೊಳಗಿನ 
“ಬಯಲು' ಕೂಡಿದ ನಂತರ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುವ ಸಂಗಮವೇ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕೂಡಲ 
ಸಂಗಮದೇವ. ಇಂಥ ಅರಿವಿನ ಕುರುಹು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ. 

ಯಾವುದೇ ರೀತಿಯ ಭಂಗ ಬರದ ಹಾಗೆ ಈ ದೇವನನ್ನು ಆರಾಧಿಸಬೇಕೆಂಬುದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಬಯಕೆ. ಛತ್ತೀಸಕೋಟಿ ವೈದಿಕ ದೇವತೆಗಳು ಮತ್ತು ಅಸಂಖ್ಯಾತ 
ಶೂದ್ರದೇವತೆಗಳು ನಿಜದೇವರ ಆರಾಧನೆಯ ಏಕಾಗ್ರತೆಗೆ ಭಂಗವುಂಟು ಮಾಡುವುದನ್ನು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಹಿಸಲಿಲ್ಲ. ಚಿತ್ರ ವಿಚಿತ್ರ ಕಲ್ಪನೆಯ ದೇವರುಗಳು ಮತ್ತು ಅವುಗಳ 
ಮೂರ್ತಿಗಳು ಅನುಭಾವ ಲೋಕದ ಅರಿಯುವಿಕೆಗೆ ಮತ್ತು ಭೌತಿಕ ಲೋಕದ ಇರುವಿಕೆಗೆ 
ಕಿರಿಕಿರಿಯುಂಟುಮಾಡುವಂಥವು ಎಂಬುದರ ಸ್ಪಷ್ಟ ಕಲ್ಪನೆ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಇತ್ತು. ಅಭಂಗ 
ಅವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ನಿಜದೇವನ ಜೊತೆ ಅನುಸಂಧಾನ ಸಾಧ್ಯ ಎಂಬುದು ಅವರ ದೃಢ 
ನಿಲುವು. ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಅವರು ವಿವಿಧ ವಸ್ತುಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ದೈವತ್ವದ ಮಿಥ್‌ 
(ದಂತಕಥೆ) ಅನ್ನು ಭೇದಿಸುತ್ತಾರೆ. 

"ನೆಲನೊಂದೆ ಹೊಲಗೇರಿ ಶಿವಾಲಯಕ್ಕೆ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದರು. 
ನೆಲವನ್ನು ದೇವರಾಗಿ ನೋಡದೆ ಕೇವಲ ನೆಲವಾಗಿ ನೋಡುವುದನ್ನು ಕಲಿಸಿದರು. ಹೀಗೆ 
ನೋಡಿದಾಗ ನೆಲವು ಭಾವನಾತ್ಮಕ ಪ್ರಶ್ನೆಯಾಗದೆ ಬದುಕಿಗೆ ಉತ್ತರವಾಗುವುದು. 
"ಜಲವೊಂದೆ ಶೌಚಾಚಮನಕ್ಕೆ ಎಂದು ತಿಳಿಸಿದಾಗ ಜಲ ದೇವತೆಯಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ನೀರನ್ನು 
ನೀರಾಗಿ ನೋಡಿದಾಗ ಅದರ ಸೌಂದರ್ಯ ಮತ್ತು ಉಪಯೋಗದ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ 
ಬರುವುದು. ಜಲವು ದೇವತೆಯಾದಾಗ ಜನ ಅದರೊಳಗೆ ಮುಳುಗುವರು. ಗಂಗೆಯ; 
ಜಲಮಾಲಿನ್ಯಕ್ಕೆ ಅದು ದೇವತೆ ಎಂಬ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಯೆ ಕಾರಣ. ಅಗ್ನಿಯನ್ನು ದೇವತೆ ' 
ಎಂದು ತಿಳಿದದ್ದರಿಂದಲೇ ಯಜ್ಞಸಂಪ್ರದಾಯ ಬೆಳೆಯಿತು. ಅದು ಅರಣ್ಯನಾಶಕ್ಕೆ ನೂಂದಿ 


ಹಾಡಿತು. ವರ್ಷಗಟ್ಟಲೆ ನಡೆಯುತ್ತಿದ್ದ ಯಜ್ಞ ಯಾಗಾದಿಗಳಿಗಾಗಿ ಅದೆಷ್ಟು ತ್ರೂಣಿಗಳು 


೨೪ / ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು 


ಮತ್ತು ಮರಗಳು ಬಲಿಯಾಗಿವೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಊಹಿಸಲಸಾಧ್ಯ. ಅಂತೆಯೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ವೈದಿಕರ ಅಗ್ನಿ ದೇವತೆಗೆ "ಕಿಚ್ಚು' ಎಂದು ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. 


“ಕಿಚ್ಚು ದೈವವೆಂದು ಹವಿಯನಿಕ್ಕುವ ಹಾರುವರ ಮನೆಯಲು 
ಕಿಚ್ಚೆದ್ದು ಸುಡುವಾಗ 

ಬಚ್ಚಲ ನೀರು, ಬೀದಿಯ ದೂಳ ಹೊಯ್ದು 

ಬೊಬ್ಬಿಟ್ಟೆಲ್ಲರ ಕರೆವರಯ್ಯಾ 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 

ವಂದನೆಯ ಮರೆದು ನಿಂದಿಸುತ್ತಿ! ರು.” 


ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು "ಅಗ್ನಿದೇವನ' ನಿಜಸ್ವರೂಪವನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತ ನಮ್ಮನ್ನು 
ನಿಜದ ನೆಲೆಗೆ ತಂದು ನಿಲ್ಲಿಸುತ್ತಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ವಿವಿಧ ವಸ್ತುಗಳಿಗೆ ಅಂಟಿಕೊಂಡ 
ದೈವೀಸ್ಟರೂಪವನ್ನು ಕಿತ್ತೆಸೆದು ಅವುಗಳ ಮೂಲಸ್ವರೂಪದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ತಿಳಿಸಿರುವರು. 
ಅವುಗಳನ್ನು ಹಿತಮಿತವಾಗಿ ಬಳಸಲು ಸೂಚಿಸಿರುವರು. 


“ಅರಗು ತಿಂದು ಕರಗುವ ದೈವವನೆಂದು ಸರಿಯೆಂಬೆನಯ್ಯಾ, 
ಉರಿಯ ಕಂಡಡೆ ಮುರುಟುವ ದೈವವನೆಂತು ಸರಿಯೆಂಬೆನಯ್ಯಾ, 
ಅವಸರ ಬಂದಡೆ ಮಾರುವ ದೈವವನೆಂತು ಸರಿಯೆಂಬೆನಯ್ಕಾ, 
ಸಹಜಭಾವ ನಿಜೈಕ್ಕ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನೊಬ್ಬನೇ ದೇವ.” 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಾರುತ್ತಾರೆ. ತಮ್ಮನ್ನೇ ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳದ ದೈವಗಳು ನಮ್ಮನ್ನೆಂತು 
ಕಾಪಾಡುವವು ಎಂಬ ವಿಚಾರ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟುವಂತೆ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥ ಎಲ್ಲ ದೈವಗಳ 
ಅನುಭವ ನಮಗಿದೆ. ಬರಗಾಲದಲ್ಲಿ ಜಗಲಿಯ ಮೇಲಿನ ಪಂಚಲೋಹಗಳ ವಿಗ್ರಹಗಳು 
ಕೈಗೆ ಸಿಕ್ಕ ದರದಲ್ಲಿ ಕಂಚುಗಾರರ ಅಂಗಡಿ ಸೇರುವುದನ್ನು ನಾವೆಲ್ಲ ಕಂಡಿದ್ದೇವೆ. 


“ಉಳ್ಳವರು ಶಿವಾಲಯ ಮಾಡುವರು 
ನಾನೇನು ಮಾಡಲಿ ಬಡವನಯ್ಯಾ 

ಎನ್ನ ಕಾಲೇ ಕಂಬ, ದೇಹವೇ ದೇಗುಲ, 
ಶಿರ ಹೊನ್ನ ಕಲಶವಯ್ಯಾ. 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, ಕೇಳಯ್ಯಾ 
ಸ್ಥಾವರಕ್ಕಳಿವುಂಟು, ಜಂಗಮಕ್ಕಳಿವಿಲ್ಲ. 


ಸದಾ ಶ್ರೀಮಂತರ ಸೇವೆಯಲ್ಲಿನಿರತವಾಗುವ ಸ್ಥಾವರದೇವರಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ 
ತಿರಸ್ಕಾರವಿದೆ. ಶ್ರೀಮಂತರಿಗೂ ದೇವಾಲಯಗಳಿಗೂ ಘನವಾದ ಸಂಬಂಧವಿದೆ. ಹಿಂದಿನ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ದೇವಾಲಯಗಳು ಶ್ರೀಮಂತರ ಸ್ವಿಸ್‌ ಬ್ಯಾಂಕ್‌ಗಳಂತೆ ಇದ್ದವು. ದೇವಾಲಯಗಳಲ್ಲಿನ 


ಬಸವಣ್ಣ ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದ ದೇವರುಗಳು / ೨೫ 


ಲೈಂಗಿಕ ಶಿಲ್ಪ, ದೇವದಾಸಿಯರು, ನೃತ್ಯ, ಸಂಗೀತ ಹೀಗೆ ಇವೆಲ್ಲ ಉಳ್ಳವರಿಗೆ 
ಪ್ರಿಯಾವಾದವುಗಳೇ ಆಗಿವೆ. ಉಳ್ಳವರು ದೇವರ ಜೊತೆ ಸಲುಗೆಯಿಂದ ಇರುತ್ತಾರೆ. 


“ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆಯ ಮಾಡುವ ಮಹಿಮರೆಲ್ಲರೂ 

ಸಲಿಗೆಯಿಂದ ಒಳಗೈದಾರೆ. 

ಅನು ದೇವಾ ಹೊರಗಣವನು. 

ಸಂಬೋಳಿ ಸಂಬೋಳಿ ಎನ್ನುತ್ತ ಇಂಬಿನಲ್ಲಿ ಇದ್ದೇನೆ. 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ನಿಮ್ಮ ನಾಮವಿಡಿದ ಅನಾಮಿಕ ನಾನು.” 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ತಾವು ಇಂಥದ್ದಕ್ಕೆಲ್ಲ ಹೊರಗಿನವರು ಮತ್ತು 
ಕೆಳಜಾತೀಕರಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗಿ ಅಂಥ ಬಡವರ ಜೊತೆ ಇರುವವರು ಎಂಬುದನ್ನು 
ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


“ಆಗಳೂ ಲೋಗರ ಮನೆಯ ಬಾಗಿಲ ಕಾಯ್ದುಕೊಂಡಿಪ್ಪವು ಕೆಲವು ದೈವಂಗಳು. 
ಹೋಗೆಂದಡೆ ಹೋಗವು, 

ನಾಯಿಗಿಂತ ಕರಕಷ್ಟ ಕೆಲವು ದೈವಂಗಳು 

ತಾವೇನ ಕೊಡುವವು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ” 


ಎಂದು ಇಂಥ ದೇವರುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಬಡವರ ಮನ ಮತ್ತು ಮನೆಗಳಿಂದ ಆಚೆ ನೂಕುವ 
ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಏಕೋಭಾವದಿಂದ ಪರಮಾತ್ಮನನ್ನು ಅರಿತುಕೊಂಡು ನಡೆಯುವವರು 
ಖಂಡಿತವಾಗಿಯೂ ಎಲ್ಲ ಜಂಜಡಗಳಿಂದ ಹೊರಬರುತ್ತಾರೆ ಎಂಬುದರ ಮನವರಿಕೆ 
ಮಾಡಿಕೊಡುತ್ತಾರೆ. ಅವರ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರು ಎಲ್ಲರ ದೇವರಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಸಮಾಜದ 
ಎಲ್ಲ ಸ್ತರಗಳಿಂದ ಜನ ಅವರಲ್ಲಿಗೆ ಬಂದರು. ಅವರ ಶರಣಸಂಕುಲದ ಭಾಗವಾದರು. 
ಆದರೆ ಅವರಲ್ಲೇನಕರು ತಮ್ಮ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ನಡೆವಳಿಕೆಗಳಿಂದ ಹೊರಬರುವ 
ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು ತೋರಲಿಲ್ಲ. 


“ಬಡ ಹಾರುವನೇಸು ಭಕ್ತನಾದಡೆಯೂ ನೇಣಿನ ಹಂಗ ಬಿಡ 
ಮಾಲೆಗಾರನೇಸು ಭಕ್ತನಾದಡೆಯೂ ಬಾವಿಯ ಬೊಮ್ಮನ ಹಂಗ ಬಿಡ! 
ಬಣಜಿಗನೇಸು ಭಕ್ತನಾದಡೆಯೂ ಒಟ್ಟಿಲ ಬೆನಕನ ಹಂಗ ಬಿಡ! 
ಕಂಚುಗಾರನೇಸು ಭಕ್ತನಾದಡೆಯೂ ಕಾಳಿಕಾದೇವಿಯ ಹಂಗ ಬಿಡ! 


ನಾನಾ ಹಂಗಿನವನಲ್ಲ, ನಿಮ್ಮ ಶರಣರ ಹಂಗಿನವನಯ್ಯಾ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹಂಗುದೊರೆದು ಹೊಸ ದೇವರು, ಹೊಸ ಸಮಾಜ, ಹೊಸ 
ತಾತ್ವಿಕ ಚಿಂತನೆ, ಹೊಸ ಆರ್ಥಿಕ ನೀತಿ ಮತ್ತು ಹೊಸ ಜೀವನ ವಿಧಾನದೊಂದಿಗೆ 


ಮುನ್ನಡೆದರು. ಆದರೆ ಜನಸಮುದಾಯ ಅವರ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಅರಿತರೂ ಅವರ ಹೆಜ್ಜೆಯೊಡನೆ 
ಹೆಜ್ಜೆ ಹಾಕುವಲ್ಲಿ ಸೋತಿತು. ಈ ಕಾರಣದಿಂದ ಶರಣರು ಬಹಳೇ ಕಷ್ಟಪಡಬೇಕಾಯಿತು. 
ಅವರೆಲ್ಲ ಧನಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಬದುಕಿದವರಲ್ಲ; ಆತ್ಮಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಬದುಕಿದವರು. 

ಜನರನ್ನು ಗೊಡ್ಡು ಸಂಪ್ರದಾಯ ಮತ್ತು ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳಿಂದ ಪಾರು ಮಾಡಿ 
ವೈಚಾರಿಕ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಮುನ್ನಡೆಸುವ ಬಗ್ಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸದಾ ಚಿಂತನೆ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. 


“ಹಾಳು ಮೊರಡಿಗಳಲ್ಲಿ ಊರ ದಾರಿಗಳಲ್ಲಿ 

ಕೆರೆ ಬಾವಿ ಹೂಗಿಡು ಮರಂಗಳಲ್ಲಿ 

ಗ್ರಾಮಮಧ್ಯಂಗಳಲ್ಲಿ ಜಲಪಥ ಪಟ್ಟಣ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ 

ಹಿರಿಯಾಲದ ಮರದಲ್ಲಿ ಮನೆಯ ಮಾಡಿ, 

ಕರೆವೆಮ್ಮೆಯ ಹಸುಗೂಸು ಬಸುರಿ ಬಾಣತಿ 

ಕುಮಾರಿ ಕೊಡಗೂಸು ಎಂಬುವರ ಹಿಡಿದುಂಬ, ತಿರಿದುಂಬ 
ಮಾರಯ್ಯ, ಬೀರಯ್ಯ, ಕೇಚರಗಾವಿಲ ಅಂತರಬೆಂತರ 

ಕಾಳಯ್ಯ, ಮಾರಯ್ಯ, ಮಾಳಯ್ಯ, ಕೇತಯ್ಯಗಳೆಂಬ ನೂರು ಮಡಕೆಗೆ 
ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಶರಣೆಂಬುದೊಂದು ದಡಿ ಸಾಲದೆ?” 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥ ಕಿರಿಕಿರಿಯ ದೇವರುಗಳೆಂಬ ಮಡಕೆಗಳನ್ನು 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರೆಂಬ ಜ್ಞಾನದ ಬಡಿಗೆಯಿಂದ ಒಡೆದು ಹಾಕಲು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಇಂಥ ದೇವರುಗಳಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆ ಹೊಂದಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ನಿಜವಾದ ದೇವರ "ದರ್ಶನ' 
ವಾಗುವುದು. 

ಬಡವರು ಇಂಥ ದೇವರ ಸೇವೆ ಮಾಡುವುದರಲ್ಲೇ ಧನವನ್ನೆಲ್ಲ ಸವೆಸುತ್ತಾರೆ. 
ಭಯದಲ್ಲೇ ಲಯವಾಗುತ್ತಾರೆ. ತಮ್ಮ ಮತ್ತು ತಮ್ಮ ಮಕ್ಕಳ ಭವಿಷ್ಯವನ್ನು ಇಂಥ 
ದೇವರುಗಳಿಂದ ಹಾಳುಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು ಏನನ್ನೂ 
ಬಯಸುವುದಿಲ್ಲ. “ಕುರಿ ಬೇಡ, ಮರಿ ಬೇಡ, ಬರಿಯ ಪತ್ರೆಯ ತಂದು ಪೂಜಿಸು ನಮ್ಮ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನ'' ಎಂದು ದೇವಾರಾಧನೆಯ ಸರಳ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ತೋರಿಸಿ 
ಕೊಡುತ್ತಾರೆ. ಬಡವರು ಕಷ್ಟಪಟ್ಟು ದೇವರ ಕಾರ್ಯಗಳನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ ಶ್ರೀಮಂತರನೇಕರು 
ಅಹಂಕಾರದಿಂದ ದೇವರ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. 


“ಹತ್ತು ಮತ್ತರ ಭೂಮಿ, ಬತ್ತದ ಹಯನು, ನಂದಾದೀವಿಗೆಯ 
ನಡೆಸಿಹೆವೆಂಬುವರ ಮುಖವ ನೋಡಲಾಗದು, 

ಅವರ ನುಡಿಯ ಕೇಳಲಾಗದು. 

ಅಂಡಜ, ಸ್ವೇದಜ, ಉದ್ದಿಜ, ಜರಾಯುಜವೆಂಬ ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗೆ 
ಭವಿತವ್ಯವ ಕೊಟ್ಟವರಾರೊ? ' 


ಬಸವಣ್ಣ ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದ ದೇವರುಗಳು / ೨೭ 


ಒಡೆಯರಿಗೆ ಉಂಡಲಿಗೆಯ ಮುರಿದಿಕ್ಕಿದಂತೆ 

ಎನ್ನಿಂದಲೇ ಆಯಿತ್ತು, ಎನ್ನಿಂದಲೇ ಹೋಯಿತ್ತು ಎಂಬುವನ ಬಾಯಲ್ಲಿ 
ಮೆಟ್ಟಿ ಹುಡಿಯ ಹೊಯ್ಯದೆ ಮಾಬನೆ 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ.” 


ಎಂದು ಅಹಂಕಾರದ ಭಕ್ತಿಯನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆಯುತ್ತಾರೆ. ಅಹಂಕಾರ ಮತ್ತು ಭಯದಿಂದ 
ದೇವರನ್ನು ಪೂಜಿಸುವ ಆವಶ್ಯಕತೆ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಭಕ್ತಿಯು 
ಅಂತಃಕರಣದಿಂದ ತುಂಬಿರಬೇಕು ಮತ್ತು ದಾಸೋಹಭಾವದಿಂದ ಕೂಡಿರಬೇಕು. ಅಂಥವರು 
ಮಾತ್ರ ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರನ್ನು ಆರಾಧಿಸುವ ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾರೆ. 
ಅವರೇ ಶರಣಾಗುತ್ತಾರೆ. 


“ಬಯಲ ರೂಪ ಮಾಡುವಾತನೆ ಶರಣನು, 

ಆ ರೂಪ ಬಯಲ ಮಾಡಲಲ್ಲಾತನೆ ಲಿಂಗಾನುಭವಿ. 

ಬಯಲ ರೂಪ ಮಾಡಲರಿಯದಿದ್ದಡೆ ಎಂತು ಶರಣನೆಂಬೆ? 

ಆ ರೂಪ ಬಯಲು ಮಾಡಲರಿಯದಿದ್ದಡೆ ಎಂತು ಲಿಂಗಾನುಭಾವಿಯೆಂಬೆ? 
ಈ ಉಭಯ ಒಂದಾದಡೆ ನಿಮ್ಮಲ್ಲಿ ತೆರಹುಂಟೆ 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 


ಇಂಥ ಶರಣರು ಬಯಲಿಗೆ "ಇಷ್ಟ'ದ ರೂಪ ಕೊಡುತ್ತಾರೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಬಯಲನ್ನು 
ಅನುಭಾವಿಸುತ್ತಾರೆ. ನಂತರ ಅಲ್ಲಿಗೇ ನಿಲ್ಲದೆ ಆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ರೂಪವನ್ನು ಜಂಗಮಲಿಂಗವೆಂಬ 
ಬಯಲಲ್ಲಿ ಲೀನಗೊಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಒಳಹೊರಗನ್ನು ಒಂದಾಗಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥ 
ಒಂದುತನದ ಮೂಲವನ್ನು ತಿಳಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ 
ಭೇದಭಾವಗಳನ್ನು ಅಳಿಸಿ ಸರ್ವಸಮತೆಯ ದೀಪವನ್ನು ಜನಮನದಲ್ಲಿ ಬೆಳಗಿಸಲೆತ್ಲಿಸುವ 
ಕ್ರಮ ಅನುಪಮವಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ಸಮತಾ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದಾಗಿ ಅವರು ಸದಾ ಮಹಿಳೆಯ ಪರ, 
ದುಡಿಯುವವರ ಪರ, ಬಡವರ ಪರ, ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರ ಪರ ಮತ್ತು ಅನೈತಿಕ ಸಂಬಂಧದಿಂದ 
ಹುಟ್ಟಿದವರ ಪರ ನಿಲ್ಲುತ್ತಾರೆ. 


“ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯ ದಾಸನು ಮಗನು 

ಕಕ್ಕಯ್ಯನ ಮನೆಯ ದಾಸಿಯ ಮಗಳು, ಎ 
ಇವರಿಬ್ಬರು ಹೊಲದಲು ಬೆರಣಿಗೆ ಹೋಗಿ ಸಂಗವ ಮಾಡಿದರು. 
ಇವರಿಬ್ಬರಿಗೆ ಹುಟ್ಟಿದ ಮಗ ನಾನು, 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿ.” 


ಎಂದು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅಂತಃಕರಣ ಮತ್ತು ಅವರಿಗೆ ತಮ್ಮ ಮಣಿಹದ ಬಗ್ಗೆ 


೨೮ / ಬಸವಣನವರ ದೇವರು 


ಇರುವ ದೃಢನಿರ್ಧಾರದ ಅರಿವಾಗುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಕಾರಣಗಳಿಂದಲೇ ಜನಪದ ಕವಿಯೊಬ್ಬ 
ನಿರಕ್ಷರಿಯಾಗಿದ್ದರೂ ಬಸವತತ್ವವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಂಡು “ಕಲ್ಯಾಣದೊಳಗ ಬಸವಣ್ಣ ಇರುವಾಗ 
ಕಲ್ಲಿಗ್ಯಾಕ ಕೈಯ ಮುಗಿಯುವೆ' ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದ್ದಾನೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅತ್ಯಂತ ನಿರ್ಗತಿಕರಲ್ಲೂ ದೇವರನ್ನು ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಆ ಮೂಲಕ 
ಸಂವೇದನೆಯ ಸಾಗರವನ್ನೇ ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅವರು ಬದುಕನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸುವ ಕ್ರಮ 
ವಿಶ್ವಮಾನ್ಯವಾಗಿದೆ. | 


“ಕೆದರಿದ ತಲೆಯ, ತೊನೆವ ನಡೆಯ, ಹಣೆಯ ಬುಗುಟಿನ, 
ಕರಸ್ಥಲದ ಅನಿಮಿಷದಿಂದ ಬಹಿರಂಗದವಧಾನ ತಪ್ಪಿ, 
ಇದಿರುಗೊಯಿಲು ತಾಗಿ ಪುರ್ಬೊಡೆದು, 

ಕಣ್ಣು ತರಿದು, ಕಿವಿ ಹರಿದು 

ಜೋಲುವ ರಕ್ಷಧಾರೆಯ, ಗಾಳಿಯ ಧೂಳಿಯ ಮಳೆಯ ಜೋರಿನ, 
ಬೆನ್ನ ಬಾಸುಳದ, ಎಡಬಲದ ಬರಿಯ ತದ್ದಿನ, 
ಮುಳ್ಳುದರಹಿನ, ಕಂಕುಳ ಸೀಳ ಕಂಡು 

ನೋಡುವ ಜನರು ಬೆರಗಾಗೆ-- 

ಪೊರವಾರಿನ ಮರೆಯ ದಿಗಂಬರದ ಬಣಗು ಸುರಿಯುತ್ತ, 
ಆಪ್ಯಾಯನವರತು, ಬಿದ್ದು ಮೊಳಕಾಲೊಡೆದು, 

ಹೊಸ ಹುಣ್ಣಿನ ರಕ್ತದ ಜೋರು ಹರಿದು, 

ಮುಂಗಾಲ ಕಣೆ ಒಳೆದು, ಕಣಕಾಲ ಸಂದು ತಪ್ಪಿ, 
ಕಿರುಬೆರಳು ಎಡಹಿ, ಹೆಬ್ಬೊಟ್ಟೊಡೆದ ಗಾಯದ, 

ಉರುಗು ಟೊಂಕದ, ಪೆರಚು ಗುಂಟನ 

ನೋಡಾ ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣಾ, | 

ಅತ್ಯಂತ ಮಲಿನ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಕುರುಹು ವಿಪರೀತ, 
ನೋಡುವಡೆ ಭಯಂಕರವಾಗಿದೆ ನೋಡಯ್ಯಾ.” 


ಈ ಪ್ರಕಾರವಾಗಿದ್ದು ನಮ್ಮನ್ನು ಪರೀಕ್ಷಿಸುತ್ತಾನೆ ನೋಡಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು. 
ಸದಾ ತಲ್ಲೀನವಾಗಿ ಮತ್ತು ಜಾಗೃತವಾಗಿ ಪ್ರೀತಿ ಮತ್ತು ಸೇವಾಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಈ 
ದೇವರನ್ನು ಅರಿಯುವ ಯತ್ನ ಮಾಡಬೇಕಾಗಿದೆ. 


__್ಲ 


ಜೀವಜಾಲದಲ್ಲಿದೆ ಚರಾಚರವೆಲ್ಲ 


“ಮರ ಗಿಡು ಬಳ್ಳಿ ಧ್ಯಾನಂಗಳ ಬೆಳಸೆಲ್ಲವ ತರಿತರಿದು 
ಪ್ರಾಣವ ಕೊಂದುಂಡು ಶರೀರವ ಹೊರೆವ ದೋಷಕ್ಕೆ 
ಇನ್ನಾವುದು ವಿಧಿಯಯ್ಯಾ? 

ಒಂದಿಂದ್ರಿಯ ಮೊದಲಾಗಿ ಐದಿಂದ್ರಿಯ ಕಡೆಯಾದ 
ಜೀವಜಾಲದಲ್ಲಿದೆ ಚರಾಚರವೆಲ್ಲ. 

ಅದು ಕಾರಣ. 

ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಲಿಂಗಕ್ಕರ್ಪಿಸಿ ಪ್ರಸಾದವ ಕೊಂಡು 
ನಿರ್ದೊೋಷಿಗಳಾಗಿ ಬದುಕಿದರು” 


ಹೀಲಿಯಂ/ಜಲಜನಕ ಅನಿಲ (ವಾಯು)ದಿಂದ ತೇಜ್‌, ಆಪ್‌, ಪೃಥ್ವಿಯಾದವು. 
ಆಕಾಶ ಮಧ್ಯೆ ಈ ಮಹಾಭೂತಗಳ ಸಂಗದಿಂದಾಗಿ ಚರಾಚರವೆಲ್ಲ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುತ್ತ 
ಜೀವಜಾಲದ ನಿರ್ಮಾಣವಾಯಿತು. ಜೀವಜಾಲದೊಳಗೆ ಚರಾಚರವೆಲ್ಲ ಸೇರಿಹೋಯಿತು. 
ಸೃಷ್ಟಿಕ್ರಿಯೆಗೆ ಕಾರಣವಾಗುವ ಇಂದ್ರಿಯ ಮೊದಲುಮಾಡಿ ಪಂಚೇಂದ್ರಿಯಗಳು ಇಂಥ 
ಜೀವಜಾಲ ನಿರ್ಮಾಣದಲ್ಲಿ ಮಹತ್ವದ ಪಾತ್ರವಹಿಸಿವೆ. ಈ ಜೀವಜಾಲದ ಜೊತೆ ಆಹಾರ 
ಸರಪಳಿಯೂ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಿದೆ. ಆಹಾರ ಸರಪಳಿಯ ಕೊಂಡಿಗಳು ಕಳಚತೊಡಗಿದಾಗ 
ಈ ಜೀವಜಾಲವೂ ತನ್ನ ಕೊಂಡಿಗಳನ್ನು ಕಳಚಿಕೊಳ್ಳತೊಡಗುವುದು. 

ಚರಾಚರವನ್ನೆಲ್ಲ ಒಳಗೊಂಡ ಜೀವಜಾಲದೊಳಗಿನ ಆಹಾರ ಸರಪಳಿಯ ಪ್ರಮುಖ 
ಕೊಂಡಿಯಾದ ಸಸ್ಯಕ್ಕೂ ಜೀವವಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಸಸ್ಯಾಹಾರಿಗಳು ಕೂಡ ಈ ರೀತಿಯ ಜೀವಹಿಂಸೆಯ ಮೂಲಕವೇ 
ತಮ್ಮ ಆಹಾರವನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾರೆ ಎಂಬುದರ ಮೂಲಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹಿಂಸೆಯ 
ವಿರಾಟ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ತೋರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆ ಮೂಲಕ “ಸಸ್ಯಗಳಿಗೂ ಜೀವವಿದೆ' ಎಂಬ 
ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಸತ್ಯವನ್ನು ತಮ್ಮ ಅಂತಃಕರಣದಿಂದ ಅರಿತ ದಾರ್ಶನಿಕರಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರೇ 
ಮೊದಲಿಗರು. ಇದನ್ನೇ ಜಗದೀಶ್ಚಂದ್ರ ಬೋಸ್‌ ಅವರು ೨೦ನೇ ಶತಮಾನದ ಆದಿಯಲ್ಲಿ 
ಸಸ್ಯಗಳಿಗೂ ಜೀವವಿದೆ ಎಂದು ವೈಜ್ಞಾನಿಕವಾಗಿ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. 

ಜೀವಜಾಲದಲ್ಲಿ ಶರೀರ ಪೋಷಣೆ ಹಿಂಸೆಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು 


೩೦ / ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ನಿಖರವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. "ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೆ ಬಯಸುವ ನಮ್ಮ 
ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರೇ ಕುಲಜರು' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವಾಗ, ಜೀವಜಾಲದ 
ಆಹಾರ ಸರಪಳಿಯನ್ನು ಮರೆತು ಆ ವಚನವನ್ನು ಅರ್ಥ್ಯಸುವುದು ಅಸಮಂಜಸವಾಗುತ್ತದ. 
ಹುಲ್ಲಿನಿಂದ ಚಿಗರೆಗೆ ಲೇಸ ಬಯಸುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಚಿಗರೆ ಮುಂತಾದ ಪ್ರಾಣಿಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರ 
ತಿಂದು ಬದುಕುವ ಚಿರತೆ, ಹುಲಿ, ಸಿಂಹ ಮುಂತಾದ ಹಿಂಸ್ರ ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗೆ ಲೇಸು 
ಬಯಸುವ ಕ್ರಮವಾವುದು? ಆಹಾರ ಸರಪಳಿಯನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡು ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ 
ಲೇಸನ್ನು ಬಯಸುವುದು ವಾಸ್ತವವಾಗುತ್ತದೆ. ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಲಿಂಗಕ್ಕರ್ಪಿಸಿ 
ಪ್ರಸಾದವನ್ನು ಪಡೆಯುವ ಮೂಲಕ, ಪ್ರಾಣವ ಕೊಂದುಂಡು ಶರೀರವನ್ನು ಪೋಷಿಸುವ 
ದೋಷದಿಂದ ಮುಕ್ತರಾಗುವರು. ಹೀಗೆ ಆಹಾರ ಸರಪಳಿಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಮೂಡಿಸುತ್ತಾರೆ. 

ಎಸ್ಕಿಮೊ ಜನರು ಜಲಚರಗಳನ್ನು ತಿಂದು ಬದುಕುವರು. ಅದು ಅವರಿಗೆ ದೇವರು 
ಒದಗಿಸಿದ ಆಹಾರವಾಗಿದೆ. ಅವರು ಅದನ್ನೇ ದೇವರಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಿ ಸೇವಿಸಿದರೆ ಹಿಂಸಾದೋಷ 
ದಿಂದ ಮುಕ್ತರಾಗುವರು. ಆದ್ದರಿಂದ ಆಹಾರ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಯಾರೂ ಪ್ರಶ್ನಿಸುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಆಹಾರವು ಖಾಸಗಿ ವಿಚಾರವಾಗಿದೆ. ಅಂತೆಯ ಬಸವಣ್ಣನವರು “ಎಡದ ಕೈಯಲಿ ಕತ್ತಿ, 
ಬಲದ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಮಾಂಸ, ಬಾಯಲಿ ಸುರೆಯ ಗಡಿಗೆ, ಕೊರಳಲಿ ದೇವರಿರಲು ಅವರ 
ಲಿಂಗನೆಂಬೆ, ಸಂಗನೆಂಬೆ, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, ಅವರ ಮುಖಲಿಂಗಿಗಳೆಂಬೆನು” 
ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಸಸ್ಯಗಳಿಗೆ ಜೀವವಿದೆ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದರೆ, ಸಸ್ಯಗಳಿಗೆ 
ಜೀವವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಜೈನಧರ್ಮ ಹೇಳಿದೆ. ಜೀವರಲ್ಲಿ ಸಂಸಾರಿಗಳು ಮತ್ತು ಮುಕ್ತರು ಎಂದು 
ಜೈನಧರ್ಮ ವಿಭಾಗಿಸಿದೆ. ಸಂಸಾರಿಗಳಲ್ಲಿ ಸಮನಸ್ಕರು ಮತ್ತು ಅಮನಸ್ಕರು ಎಂಬ ಎರಡು 
ವಿಧ. ಸಮನಸ್ಕರು ಆಂತರಿಕ ಇಂದ್ರಿಯವುಳ್ಳವರು. ಇಂದ್ರಿಯರಹಿತರಾದ ಜೀವರು 
ಅಮನಸ್ಕರು. ಈ ಅಮನಸ್ಕರು ಸಂಜ್ಞಾರಹಿತರಾದವರು. ಇವರಲ್ಲಿ ತ್ರಸ ಮತ್ತು ಸ್ಥಾವರ 
ಎಂಬ ಎರಡು ವಿಧಗಳಿವೆ. ತ್ರಸ ಎಂದರೆ ಗತಿಶೀಲವಾದುವು. ಆದರೆ ಪೃಥ್ವೀ, ನೀರು, 
ಬೆಂಕಿ, ಗಾಳಿ ಮತ್ತು ವನಸ್ಪತಿಗಳು ಸ್ಥಾವರಗಳು (ಪೃಥಿವ್ಯಪ್ತೇಜೋ ವಾಯುವನಸ್ಪತಯಃ 
ಸ್ಥಾವರಾಃ) ಪೃಥಿವ್ಕಾದಿಗಳು, ಪೃಥಿವೀಕಾಯರು ಸ್ಥಾವರ ಜೀವರಲ್ಲ, ಏಕೆಂದರೆ ಅವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಜೀವವಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಈ ಎಲ್ಲಾ ಸ್ಥಾವರ ಜೀವಿಗಳೂ ಕೇವಲ ಸ್ಪರ್ಶೇಂದ್ರಿಯವುಳ್ಳವುಗಳು 
(ಪೃಥಿವ್ಯಾದಿ ಪೃಥಿವೀಕಾಯಾದಯಃ। ತೇಷಾಮಜೀವತ್ವಾತ್‌। ತೇ ಚ ಸ್ಥಾವರಾಃ 
ಸ್ಪರ್ಶನೈಕೇಂದ್ರಿಯಾಃ॥) ಎಂದು ಜೈನದರ್ಶನ ಹೇಳುವುದಾಗಿ ೧೪ನೇ ಶತಮಾನದ 
ಸಾಯಣ ಮಾಧವ ಪ್ರಣೇತ "ಸರ್ವದರ್ಶನ ಸಂಗ್ರಹ'ದಲ್ಲಿ ಹೇಳಲಾಗಿದೆ. 

ಆದ್ದರಿಂದ ಜೈನಧರ್ಮವು ಸಸ್ಕಾಹಾರವನ್ನು ಹಿಂಸಾಜನ್ಯವೆಂದು ಭಾವಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪ್ರಕಾರ ಸಸ್ಕಾಹಾರ ಕೂಡ ಹಿಂಸಾಜನ್ಯವೇ ಆಗಿದೆ. ಈ 
ಕಾರಣದಿಂದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಸ್ಯಾಹಾರ ಮತ್ತು ಮಾಂಸಾಹಾರ ಎಂಬ ಆಹಾರಭೇದವನ್ನು 
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ಕರ್ಮಠತನದಿಂದ ಮಾಡಿಲ್ಲ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಅವರ ವಚನಗಳೇ ಸಾಕ್ಷಿ! ಅವರ ಪ್ರಬಲವಾದ 
ವಿರೋಧವಿರುವುದು ಯಜ್ಞಹಿಂಸೆಗೆ. ಯಜ್ಞಕ್ಕಾಗಿ ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಬಲಿ ಕೊಡುವುದನ್ನು 
ಬುದ್ಧನಂತೆ ಬಸವಣ್ಣನವರೂ ವಿರೋಧಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಭಿಕ್ಕುಗಳು ತಮ್ಮ ಭಿಕ್ಷಾಪಾತ್ರೆಯಲ್ಲಿ 
ಮಾಂಸಾಹಾರ ಬಂದರೆ ಅದನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸಬೇಕೆಂದು ಬುದ್ದ ಹೇಳಿಲ್ಲ. ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಒಲವು ಶಾಖಾಹಾರದ ಕಡೆಗೆ ಇದ್ದರೂ ಒಬ್ಬನ ಆಹಾರ ಪದ್ಧತಿಯಿಂದಾಗಿಯೇ ಆತ 
ಕೀಳನಾಗಬೇಕಿಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸುತ್ತಾರೆ. "ಉಂಬಲ್ಲಿ ಉಡುವಲ್ಲಿ ಕ್ರೀಯಳಿತ್ತೆಂಬರು' 
ಎಂದು ವಿಷಾದ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತಾರೆ. 

ಪ್ರಕಾಂಡ ಪಂಡಿತ ಧರ್ಮಾನಂದ ಕೋಸಂಬೀ ಅವರು ತಮ್ಮ ಮಹೋನ್ನತವಾದ 
“ಭಗವಾನ ಬುದ್ಧ' ಗ್ರಂಥದಲ್ಲಿನ ಮಾಂಸಾಹಾರ ಪ್ರಕರಣದಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧ ಮತ್ತು ಮಹಾವೀರರು 
ಮಾಂಸಾಹಾರಿಗಳಾಗಿದ್ದರು ಎಂದು ಸಾಧಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಕೇಂದ್ರ ಸಾಹಿತ್ಯ ಅಕಾಡೆಮಿ ಈ 
ಗ್ರಂಥವನ್ನು ಪ್ರಕಟ ಮಾಡಿದೆ. ಜೈನ ಪಂಡಿತರು ಈ ವಾದವನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿ ತಿಳಿಸಿದ 
ವಿಚಾರವನ್ನು ಕೂಡ ಅಕಾಡೆಮಿಯು ಪುಸ್ತಕದ ಜೊತೆ ಪ್ರಕಟಿಸಿದೆ. 

ಈ ಪ್ರಕರಣದಲ್ಲಿ ಕೋಸಂಬಿ ಅವರು ಜೈನ ಶ್ರಮಣರ ಮಾಂಸಾಹಾರವನ್ನು 
ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಲು ಅನೇಕ ಜೈನಧರ್ಮಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು ಉದ್ದರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ಆ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಬರುವ “ಕಪೋತ' ಪದಕ್ಕೆ ಪಾರಿವಾಳವೆಂಬ ಅರ್ಥವಲ್ಲ 
ಪಾರಿವಾಳದ ಬಣ್ಣವನ್ನೇ ಪಡೆದ ಕೂಷ್ಮಾಂಡ ಎಂದು ಜೈನ ಪಂಡಿತರು ವಾದಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
“ಕುಕ್ಕುಟ' ಎಂಬುದು ಕೋಳಿ ಅಲ್ಲ, ಬಿಜೌರ ಎಂಬ ಹೆಸರಿನ ಹಣ್ಣು "ಮಾಂಸ' ಎಂಬುದಕ್ಕೆ 
ಹಣ್ಣಿನ ತಿರುಳು ಎಂಬ ಅರ್ಥವೂ ಇದೆ ಎಂದು ಮುಂತಾಗಿ ಜೈನಪಂಡಿತರು ವಾದಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಇದರರ್ಥ ಜೈನಧರ್ಮವು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಹಾಗೆ ಸಸ್ಯಾಹಾರವನ್ನು ಹಿಂಸಾಜನ್ಯ ಎಂದು 
ಒಪ್ಪುವುದಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಮೇಲೆ ತಿಳಿಸಿದಂತೆ ಜೈನಧರ್ಮದ ಪ್ರಕಾರ ವನಸ್ಪತಿಗೆ ಜೀವ ಇಲ್ಲ. 

ಚರಾಚರಗಳೆಲ್ಲ ಜೀವಜಾಲದಲ್ಲಿ ಸೇರಿವೆ. ಈ ಜೀವಜಾಲ ಆಹಾರ ಸರಪಳಿಯನ್ನು 
ಅವಲಂಬಿಸಿದೆ. ಸಸ್ಯಾಹಾರ ಸಮೇತ ಆಹಾರ ಸರಪಳಿ ಹಿಂಸಾತ್ಮಕವಾಗಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ 
ಮಾನವನು ಆಹಾರ ಸರಪಳಿಗೆ ಭಂಗ ತಂದು ಜೀವಜಾಲ ಸಮತೋಲನವನ್ನು 
ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳು ವಂತಿಲ್ಲ. ಹುಲಿ ಬೇಕೆಂದರೆ ಇತರೆ ಪ್ರಾಣಿಗಳು ಅದಕ್ಕೆ ಆಹಾರವಾಗಲೇ 
ಬೇಕು. ಆ ಮೂಲಕ ಜೀವಜಾಲದ ಸಮತೋಲನವನ್ನು ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳಲೇಬೇಕು. 

ಆದರೆ ಅರಣ್ಯನಾಶ, ಜಲಮಾಲಿನ್ಯ, ವಾಯುಮಾಲಿನ್ಯ, ಇಡೀ ಭೂ ಮಾಲಿನ್ಯ, 
ಹಿಂಸೆ, ಕ್ರೌರ್ಯ ಮತ್ತು ಯುದ್ಧ ಮುಂತಾದ ಭಯಂಕರ ಕೃತ್ಯಗಳಿಂದ ನಾವು ಇಂದು 
ಜೀವಜಾಲದ ಸಮತೋಲನವನ್ನು ಹದಗೆಡಿಸುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. 

“ಈ ಭೂಮಿ, ಅಂದರೆ ಇಡೀ ಪೃಥ್ವಿ ನಮ್ಮ ಏಕೈಕ ಮತ್ತು ಬದಲು ಮಾಡಲಿಕ್ಕಾಗದ 
ಮಹಾಮನೆಯಾಗಿದೆ. ತನ್ನ ಎಲ್ಲ ವೈವಿಧ್ಯಗಳೊಂದಿಗೆ: ಮಾನವಕುಲ ಈ ಜೀವಜಗತ್ತಿಗೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದ್ದು ಅದರ ವಿಕಾಸದ ಭಾಗವಾಗಿದೆ” ಎಂದು ಇನರಿಸ್‌ ಮೂಲದ "ಅಲಯನ್ಸ್‌ 
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ಫಾರ್‌ ಎ ರಿಸ್ಥಾನ್ನಿಬಲ್‌, ಪ್ರ್ಯರಲ್‌ ಅಂಡ್‌ ಯುನೈಟೆಡ್‌ ವರ್ಲ್ಡ್‌' ೧೯೯೯ರಲ್ಲಿ 
ಸಿದ್ಧಪಡಿಸಿದ “ಮಾನವ ಜವಾಬ್ದಾರಿಗಳ ಘೋಷಣೆ''ಯ ಕರಡುಪ್ರತಿಯಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಲಾಗಿದೆ. 

ಸಾಮಾಜಿಕ ಮತ್ತು ಪರಿಸರದ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟು ಮಿತಿಮೀರಿದೆ. ಇರುವಂಥದ್ದೆಲ್ಲ ಬದುಕಿನ 
ಕಾಣಿಕೆಯಾಗಿದೆ. ಮಾನವರಿಂದ ಬದುಕು ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿಲ್ಲ. ಬದುಕೊಂದು ರಹಸ್ಯ. 
ಜೀವಂತವಿರುವಂಥದ್ದನ್ನೆಲ್ಲ ಚೈತನ್ಯಮಯ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಅಲ್ಲದೆ ನಿಸರ್ಗದಲ್ಲಿ ಮತ್ತು 
ಮಾನವಕುಲದಲ್ಲಿ ನಿರಂತರವಾಗಿ ಪುನರ್‌ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುವಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಮಾನವ 
ಮತ್ತು ನಿಸರ್ಗದ ಮಧ್ಯೆ ಸಂಬಂಧ ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತದೆ. ವೈವಿಧ್ಯಗಳಿದ್ದರೂ ಬದುಕಿನ 
ಹಕ್ಕನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವುದು ಮಾನವಕುಲದ ಸಾಮೂಹಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯಾಗಿದೆ. ಈ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ 
ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ರಚಿತವಾದ "ಘೋಷಣೆ' ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ “ಜಾಗತಿಕ'ವಾಗಿದೆ. 
ಎಂದು ಕರಡುಪ್ರತಿಯಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಲಾಗಿದೆ. 

ಈ ಕಾರಣದಿಂದ “ಮಾನವ ಜವಾಬ್ದಾರಿಗಳ ಘೋಷಣೆ' ಎಂಬುದು ಭೂಮಿಯ 
ಮೇಲೆ ಇರುವ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಅಂದರೆ ಕಾಣುವಂಥದ್ದು ಮತ್ತು ಕಾಣಲಾರದಂಥದ್ದನ್ನೂ 
ತಟ್ಟುವಂಥದ್ದು. ಮಾನವನ ಅರಿವಿಗೆಬಾರದ ಮತ್ತು ಮಾನವನ ಹಿಡಿತದಲ್ಲಿರುವ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ 
ಅದು ತನ್ನದಾಗಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು. ಈ ಎಲ್ಲವುಗಳ ರಕ್ಷಣೆಯ ಜವಾಬ್ದಾರಿ ಇಡೀ ಮಾನವಕುಲದ 
ಮೇಲಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿಸುವುದು ಘೋಷಣೆಯ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. 

ಎಲ್ಲ ಮಾನವ ಜನಾಂಗಗಳಿಗೆ ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ಜೀವಗಳಿಗೆ ಸ್ಥಳಾವಕಾಶ ಕಲ್ಪಿಸುವ 
ವಿಚಾರ ಈ ಮೂಲಭೂತ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾಗಿದೆ. ಬೇರೆಯವರಿಗೆ ಮತ್ತು ಇತರ 
ಜೀವಿಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಸ್ಥಳಾವಕಾಶ ಕಲ್ಪಿಸುವುದು ಬದುಕಿನ ಸಂರಕ್ಷಣೆಯ ಅವಿಭಾಜ್ಯ ಅಂಗವಾಗಿದೆ. 

“ವಿವಿಧ ಸಾಮಾಜಿಕ, ರಾಜಕೀಯ, ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಜೀವನ 
ವಿಧಾನಗಳ ಮೇಲೆ ಇಷ್ಟೊಂದು ದೂರಗಾಮಿಯಾದ ಪರಿಣಾಮಗಳನ್ನು ಜಗತ್ತು ಈ ಹಿಂದೆ 
ಕಂಡಿರಲಿಲ್ಲ. ಕಡಿಮೆ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟೊಂದು ಬೃಹತ್‌ ಪ್ರಮಾಣದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಹಿಂದೆಂದೂ ಸಂಪಾದಿಸಿರಲಿಲ್ಲ. ವಾತಾವರಣವನ್ನೇ ಬದಲಾಯಿಸುವಂಥ ಇಷ್ಟೊಂದು 
ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹಿಂದೆಂದೂ ಹೊಂದಿರಲಿಲ್ಲ. 

ಸದಾ ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿರುವ ಅಂತರ್‌ ಸಂಬಂಧಗಳಿಂದ ಅನೇಕ ಸಾಧ್ಯತೆಗಳು ತೆರೆದು 
ಕೊಂಡಿದ್ದರೂ ಮಾನವ ಜನಾಂಗ ಅನೇಕ ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದರೂ ವಿವಿಧ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ 
ಹಿಂದೆಂದೂ ಸಂಭವಿಸದಂಥ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟು ಉದ್ಭವಿಸುತ್ತಿವೆ. 

ದೇಶಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಆರ್ಥಿಕ ಕಂದರಗಳು ವಿಸ್ತಾರಗೊಳ್ಳುತ್ತಿವೆ. ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು 
ರಾಜಕೀಯ ಶಕ್ತಿ ಕೆಲವರ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಕೇಂದ್ರೀಕೃತವಾಗುತ್ತಿರುವುದರಿಂದ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ವೈವಿಧ್ಯಕ್ಕೆ 
ಮಾರಕವಾಗುತ್ತಿದೆ. ನೈಸರ್ಗಿಕ ಸಂಪನ್ಮೂಲಗಳ ಅತಿಯಾದ ಬಳಕೆಯಾಗುತ್ತಿದೆ. ಇಂಥ 
ಕಾರಣಗಳಿಂದಾಗಿ ವಿಶ್ವಾದ್ಯಂತ ಅಶಾಂತಿ ಮತ್ತು ಘರ್ಷಣೆಗಳು ಸಂಭವಿಸುತ್ತಿವೆ. ಇಂಥ 
ದುಸ್ಥಿತಿಯಿಂದಾಗಿ ಈ ಪೃಥ್ವಿಯ ಭವಿಷ್ಯದ ಬಗ್ಗೆ ಆಳವಾದ ಕಾಳಜಿಯುಂಟಾಗುತ್ತಿದೆ. 
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ನಾವಿಂದು ಮಾನವ ಇತಿಹಾಸದ ಅಡ್ಡದಾರಿಯಲ್ಲಿದ್ದೇವೆ'' ಎಂದು "ಮಾನವ ಜವಾಬ್ದಾರಿಗಳ 
ಘೋಷಣೆ' ವಿಷಾದ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದೆ. ಈ ಘೋಷಣೆ ೨೧ನೇ ಶತಮಾನದ ಪ್ರಮುಖ ಕರಡು 
ಘೋಷಣೆಯಾಗಿದ್ದು ಭಾರತವೂ ಸೇರಿದಂತೆ ಜಗತ್ತಿನ ಅನೇಕ ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಚರ್ಚೆಯಾಗುತ್ತಿದೆ. 

ಜೀವಜಾಲ ಸಮತೋಲನ ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳದಿದ್ದರೆ ಮಾನವ ಬದುಕು ದುರಂತಮಯ 
ವಾಗುವುದು ಎಂಬ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ೧೨ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ನೀಡಿದ್ದರು. 


“ಧರಣಿಯ ಮೇಲೊಂದು ಹಿರಿದಪ್ಪ ಅಂಗಡಿಯನಿಕ್ಕಿ 
ಹರದ. ಕುಳ್ಳಿರ್ದ ನಮ್ಮ ಮಹಾದೇವಸೆಟ್ಟಿ. 
ಒಮ್ಮನವಾದಡೆ ಒಡನೆ ನುಡಿವನು, 
ಇಮ್ಮನವಾದಡೆ ನುಡಿಯನು, 

ಕಾಣಿಯ ಸೋಲ, ಅರ್ಧಗಾಣಿಯ ಗೆಲ್ಲ 

ಜಾಣ ನೋಡವ್ವ ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ” 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಜೀವಜಾಲ ಸಮತೋಲನದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. 

ಈ ಲೋಕವ್ಯವಹಾರವನ್ನು ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಏಕೈಕ ದೇವರು (ದೇವನೊಬ್ಬ ನಾಮ 
ಹಲವು) ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ. ದೇವರು ಈ ಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆ ಅತಿ ದೊಡ್ಡ 
ಅಂಗಡಿಯನ್ನಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ವ್ಯಾಪಾರಕ್ಕೆ ಕುಳಿತಿದ್ದಾನೆ. ಸಕಲ ಚರಾಚರಗಳ ಉತ್ಪತ್ತಿ, ಸ್ಥಿತಿ 
ಮತ್ತು ಲಯಕ್ಕೆ ಕಾರಣನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಈ ಉತ್ಪತ್ತಿ, ಸ್ಥಿತಿ ಮತ್ತು ಲಯ ಅವಸ್ಥೆಗಳು 
ಜೀವಜಾಲ ಸಮತೋಲನದ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿರುತ್ತವೆ. ಲಯ ಎಂಬುದು 
ನಾಶವಲ್ಲ. ವ್ಯವಸ್ಥಿತವಾದ ವಿಕಸನದೊಂದಿಗೆ ತಲುಪುವ ಪರಿಪೂರ್ಣ ಅವಸ್ಥೆ. ಇದು 
ಲೋಕವ್ಯವಹಾರವಾದ ಸೃಷ್ಟಿಯ ನಿಯಮವಾಗಿದೆ. ಈ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಉತ್ಪತ್ತಿ, ಸ್ಥಿತಿ ಮತ್ತು 
ಲಯಗಳ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಮಾನವ ಕೈಹಾಕಿದಾಗ ಜೀವಜಾಲ ಸಮತೋಲನ ಹದಗೆಡುತ್ತದೆ. 
ಬೇಕಾಬಿಟ್ಟಿಯಾಗಿ ಅರಣ್ಯ ನಾಶ ಮಾಡುವುದರಿಂದ, ನದಿಗಳನ್ನು ಮತ್ತು ಇಡೀ 
ವಾತಾವರಣವನ್ನು ಮಲಿನಗೊಳಿಸುವುದರಿಂದ ಪರಿಸರ ನಾಶವಾಗಿ ಸಕಲ ಜೀವರಾಶಿ 
ಸಂಕಟದ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ತಲುಪುವುದು. ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಹೇಳಿದಂತೆ ಈ ಪೃಥ್ವಿ ನಮ್ಮ 
ಅವಶ್ಯಕತೆಗಳನ್ನು ಪೂರೈಸುವುದು. ಆದರೆ ಅದು ನಮ್ಮ ದುರಾಸೆಗಳನ್ನು ಈಡೇರಿಸದು. 

ಇಡೀ ವಿಶ್ವ ದೇವರ ವ್ಯವಹಾರವಾಗಿದೆ ಹೊರತಾಗಿ ನಾವ ಹಾಳುಗೆಡವಲು ಇರುವ 
ವಸ್ತುವಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ದೇವರನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸೆಟ್ಟಿ ಎಂದು ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. ವ್ಯಾಪಾರಕ್ಕೆ 
ಕುಳಿತ ಈ ಸೆಟ್ಟಿ ಒಮ್ಮನವಾದರೆ ಒಡನೆ ನುಡಿವನು. ಇಮ್ಮನವಾದರೆ ನುಡಿಯನು. 
ಒಮ್ಮನವೆಂದರೆ ಒಂದೇ ಮನಸ್ಸು ಮತ್ತು ನಾಲ್ಕು ಸೊಲಿಗೆ ಎಂದು ಅರ್ಥ. ಇಮ್ಮನವೆಂದರೆ 
ಎರಡು (ಭೇದಭಾವ) ಮನಸ್ಸು ಮತ್ತು ಎಂಟು ಸೊಲಿಗೆ. ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದಿಂದ ಕೂಡಿದ 
ಒಮ್ಮನದಿಂದ ಮತ್ತು ನಮ್ಮ ಅವಶ್ಯಕತೆಗೆ ತಕ್ಕಂತೆ ಮಾತ್ರ (ನಾಲ್ಕು ಸೊಲಿಗೆ) ನಿಸರ್ಗದ 


೩೪ / ಬಸವಣನವರ ದೇವರು 


ಸದ್ದಳಕೆಯಾದರೆ ಜೀವಜಾಲ ಸಮತೋಲನಕ್ಕೆ ಧಕ್ಕೆಯಾಗದು. ಭೇದಭಾವದಿಂದ ನಿಸರ್ಗದ 
ದುರ್ಬಳಕೆ (ಎಂಟು ಸೊಲಿಗೆ) ಮಾಡಿದರೆ ಜೀವಜಾಲದಲ್ಲಿ ಅಸಮತೋಲನ ಉಂಟಾಗಿ 
ಎಲ್ಲವೂ ಹದಗೆಡುವುದು. ಒಮ್ಮನಸ್ಸು ಅವಶ್ಯಕತೆಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮೂಡಿಸುವುದು. ಇಮ್ಮನಸ್ಸು 
ದುರಾಸೆಯನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದು. ಆದ್ದರಿಂದ ದೇವರು ಒಮ್ಮನಸಿನವರಿಗೆ ಕೂಡಲೆ ಓಗೊಡುವನು. 
ಆದರೆ ಇಮ್ಮನಸ್ಸಿನವರಿಗೆ ಓಗೊಡುವುದಿಲ್ಲ. ಈ ಮಾತು ಭೌತಿಕ ಮತ್ತು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ 
ಲೋಕಗಳೆರಡಕ್ಕೂ ಅನ್ವಯವಾಗುವುದು. ದೇವರು ಕಾಣಿ (ಸಣ್ಣನಾಣ್ಯ)ಯಷ್ಟೂ ಸೋಲುವುದಿಲ್ಲ. 
ಅರ್ಧಗಾಣಿಯಷ್ಟೂ ಗೆಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ ಅವನದು ಜೀವಜಾಲ ಸಮತೋಲನವನ್ನು ಕಾಯ್ದುಕೊಳ್ಳುವ 
ಚೊಕ್ಕ. ವ್ಯವಹಾರ. 

ಲೋಕದೊಳಗಿನ ಎಲ್ಲ ವ್ಯವಹಾರಗಳಲ್ಲೂ ಸಮತೋಲನ ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಈ ಸಮತೋಲನ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಇಲ್ಲದ ಕಾರಣ ಯುದ್ಧಗಳಾಗುತ್ತವೆ. ಜನಾಂಗ 
ಹತ್ಯೆಗಳಾಗುತ್ತವೆ. ಕೋಮು ಸಂಘರ್ಷಗಳಾಗುತ್ತವೆ. ಮೇಲು ಕೀಳಿನ ಕಂದರಗಳಾಗುತ್ತವೆ. 
ಕಾಡುಗಳು ಮರುಭೂಮಿಗಳಾಗುತ್ತವೆ. ಆಮ್ಹಮಳೆಗಳಾಗುತ್ತವೆ. ಓರೋನ್‌ ಪದರಿಗೆ 
ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು ತೂತುಗಳು ಬೀಳುತ್ತ ಮಾನವ ಈ ಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆ ಬದುಕುವುದು 
ಅಸಾಧ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. 

ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಅತ್ಯುತ್ತಮವಾದ ಲೋಕವೃವಹಾರದ ತಕ್ಕಡಿಯನ್ನು 
ಹಿಡಿದುಕೊಂಡು ಕುಳಿತಿದ್ದಾನೆ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಮೂಡಿಬಂದ ಅವರ 
ಪರಿಸರ ಪ್ರಜ್ಞೆ ೨೧ನೇ ಶತಮಾನದ ಪರಿಸರವಾದಿಗಳಿಗೂ ಅಚ್ಚರಿ ಹುಟ್ಟಿಸುವಂಥದ್ದು. 


ಅ 


ಶಿವನಿಧಿ 


ಚೌತಿ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ವರ್ಣಾಶ್ರಮ ಧರ್ಮ (ರೂಢಿಯಲ್ಲಿ 
ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ) ಮನುಸ್ಮೃತಿಯ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ. ವರ್ಣಭೇದ, ಜಾತಿಭೇದ, 
ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆ ಹಾಗೂ ದುಡಿಯುವ ಜನಾಂಗಗಳಾದ ಶೂದ್ರರು ಮತ್ತು ಪಂಚಮರ ಮೇಲೆ 
ಹಿಡಿತ ಸಾಧಿಸುವಂಥ ಮೇಲ್ವರ್ಗದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಮನುಸ್ಮೃತಿ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿದೆ. ಮನುಸ್ಮೃತಿಯ 
ಈ ನಾಲ್ಕು ಮೂಲಭೂತ ವಿಚಾರಗಳೇ ಮನುವಾದಿ ಹಿಂದೂಧರ್ಮದ ಆಧಾರಸಂಭಗಳಾಗಿವೆ. 

ಭರತಖಂಡದಲ್ಲಿ ಲೋಕಾಯತರು, ಮಹಾವೀರ, ಭಗವಾನ್‌ ಬುದ್ಧ ಮುಂತಾದ 
ಮಹೋನ್ನತರು ಇಂಥ ಹಿಂದೂಧರ್ಮದ ವಿರುದ್ಧ ತಮ್ಮದೇ ಆದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಹೋರಾಡಿ 
ದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಮನುವಿನ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಸಂಪೂರ್ಣ ಪರ್ಯಾಯವಾದ 
ಸಮಾಜವೊಂದನ್ನು ರೂಪಿಸುವಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರೇ ಮೊದಲಿಗರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 

ವರ್ಣವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ವಿಚಾರ ಮೊದಲಿಗೆ ಯಗ್ವೇದದ ಪುರುಷಸೂಕ್ತದಲ್ಲಿ ಬರುವುದು. 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣನು ವಿರಾಟಪುರುಷನ ಬಾಯಿಂದ, ಕ್ಷತ್ರಿಯನು ಭುಜದಿಂದ, ವೈಶ್ಯನು ತೊಡೆಯಿಂದ 
ಮತ್ತು ಶೂದ್ರನು ಪಾದದಿಂದ ಜನಿಸಿರುವುದಾಗಿ ಪುರುಷಸೂಕ್ತ ತಿಳಿಸುತ್ತದೆ. ನಂತರ ಈ 
ಶೂದ್ರವರ್ಣದಿಂದ ಪಂಚಮವರ್ಣದ ಉದಯವಾಯಿತು. ಈ ಐದೂ ವರ್ಣಗಳಲ್ಲಿ 
ಪಂಚಮ ವರ್ಣದವರು ಮನುವಿನ ಸಮಾಜ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಕೊನೆಯ ಸ್ಥಾನವನ್ನು 
ಪಡೆದರು. ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸಮಾಜ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಈ ವರ್ಣವ್ಯವಸ್ಥೆ ತಲೆಕೆಳಕಾಗಿ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಾದ ಪಂಚಮರು ಮತ್ತು ಶೂದ್ರರು ಶರಣ ಸಂಕುಲವಾಗಿ ಮೊದಲಸ್ಥಾನ 
ಪಡೆಯುವರು. ಉಳಿದ ವರ್ಣದವರು ಕೂಡ ತಮ್ಮ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ವರ್ಣ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ 
ಹೊರಬಂದು ಜಾತಿ ಮತ್ತು ವರ್ಣ ಸಂಕರದ ಮೂಲಕ ಈ ಶರಣಸಂಕುಲ ಸೇರಲು 
ಸಾಧ್ಯವಾಗುವಂಥ ವಾತಾವರಣವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರು. ಆದರೆ ಆಳುವ 
ವರ್ಗ, ವರ್ಣ ಮತ್ತು ಜಾತಿಗಳವರು ತಮ್ಮ ಸಾಮಾಜಿಕ ವೈಭವವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 
ಕೆಳವರ್ಗದವರು ಸೇರಿದಂತೆ ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಜೊತೆ ಬದುಕಲು ನಿರಾಕರಿಸಿದರು. 
ಮೇಲ್ಭಾತಿಗಳಲ್ಲಿನ ಕೆಲವರು ಮಾತ್ರ ಈ ಮಾನವೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಸ್ಪಂದಿಸಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ 
ಜೊತೆ ಒಂದಾಗಿದ್ದರಿಂದ ಬಹುಪಾಲು ಮೇಲ್ದಾತಿಗಳವರ ಕೆಂಗಣ್ಣಿಗೆ ಗುರಿಯಾದರು. ಆದರೆ 
ಆದರ್ಶಗಳ ಆಗರವಾಗಿದ್ದ ಶರಣರು ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಅಡೆತಡೆಗಳನ್ನು ದಾಟುತ್ತ ಮಹಾನುಭಾವಿ 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮಾರ್ಗದರ್ಶನದಲ್ಲಿ ಮುನ್ನಡೆದರು. 


೩೬ / ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು 


ಮೇಲ್ವರ್ಣದವರು ಜನಿವಾರವೆಂಬ ನಿಯಂತ್ರಣ ದಾರದ ಮೂಲಕ ಭಾರತೀಯ 
ಸಮಾಜವನ್ನು ಹತೋಟಿಯಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡಿದ್ದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬಹಳ ಬೇಗ ಅರಿತು 
ಕೊಂಡಿದ್ದರು. ಬ್ರಾಹ್ಮಣ, ಕ್ಷತ್ರಿಯ ಮತ್ತು ವೈಶ್ಯ ವರ್ಣದವರು ಜನಿವಾರ ಧರಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಇವರೆಲ್ಲ ಅನುತ್ಪಾದಕ ವರ್ಣಗಳಿಗೆ ಸೇರಿದವರು. ಆದರೆ ಸದಾ ಉತ್ಪಾದನೆಯಲ್ಲಿ 
ತೊಡಗುವ ಶೂದ್ರರು ಮತ್ತು ಪಂಚಮರಿಗೆ ಜನಿವಾರ ಇಲ್ಲ! ಹೀಗೆ ಅನುತ್ಪಾದಕ 
ವರ್ಣಗಳವರು ಮತ್ತು ಉತ್ಪಾದಕ ವರ್ಣಗಳವರನ್ನು ಬೇರ್ಪಡಿಸುವ ಸಂಕೇತವಾಗಿ 
ಜನಿವಾರ ಆಸ್ತಿತ್ತದಲ್ಲಿದೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಕೊಟ್ಟರು. ವರ್ಣ ಮತ್ತು 
ಜಾತಿ ಸಂಕರದಿಂದಾದ ಚಲನಶೀಲತೆಯಿಂದಾಗಿ ಹೊಸ ಮಾನವೀಯ ಸಮಾಜವೊಂದರ 
ಉದಯವಾಗತೊಡಗಿತು. ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಇಡೀ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ, 
ಆತ್ಮಗೌರವದ ಸಂಕೇತವಾಗಿ ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ಬಂಧನಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತವಾಗಿ ಸ್ವತಂತ್ರ ಮಾನವನ 
ಆತ್ಮಶಕ್ತಿಯ ದ್ಯೋತಕವಾಗಿ ರಾರಾಜಿಸಿತು. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ಬೇಕಾದ ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಮಾಡಿದರು. ವಸ್ತುಮೋಹದ ಭವಿಗಳನ್ನು ಜೀವನ 
ಪ್ರೇಮದ ಭಕ್ತರನ್ನಾಗಿಸಬಯಸಿದರು. ಜನರು ಜಾತಿಮನೆ ಬಿಟ್ಟು ಮಹಾಮನೆಗೆ ಬರುವ 
ವಾತಾವರಣ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರು. ಬಹುದೇವೋಪಾಸನೆಯ ಬದಲಿಗೆ ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಯನ್ನು 
ಜಾರಿಗೊಳಿಸಿದರು. ಸ್ಥಾವರಲಿಂಗಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಭಕ್ತಿಯೋಗಕ್ಕೆ ಮೂಲವಾಗುವಂಥ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಕೊಟ್ಟರು. ಸಂಸಾರಿ ಶಿವನಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ನಿರಾಕಾರಿ ಶಿವನ ಕಲ್ಪನೆ ಮೂಡಿಸಿದರು. 
ಮಂದಿರಗಳಿಂದ ಅನುಭವ ಮಂಟಪಕ್ಕೆ ಬರುವಂತೆ ಮಾಡಿದರು. ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು 
ಅಲ್ಲಗಳೆದು ಕಾಯಕ ಸಿದ್ದಾಂತವನ್ನು ಎತ್ತಿಹಿಡಿದರು. ಅಹಂಭಾವದ ಬೀಜಗಳನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವ 
ದಾನದ ಜಾಗದಲ್ಲಿ ಸಮಭಾವದ ಚಿಂತನೆಗಳನ್ನು ಹರಡುವ ದಾಸೋಹ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ತಂದರು. 
ಕೂಳನ್ನು ಪ್ರಸಾದವಾಗಿಸಿ ರೈತಾಪಿ ಜನರ ಶ್ರಮದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಅರುಹಿದರು. “ಕರ್ಣದಲಿ 
ಜನಿಸಿದವರುಂಟೆ ಜಗದೊಳು' ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತ ಮೂಡನಂಬಿಕೆಯನ್ನು ತೊಡೆದುಹಾಕಿ 
ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಮನೋಭಾವ ಬೆಳೆಸಿದರು. ಸಂಕೋಲೆಗಳ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ಮುಕ್ತಧರ್ಮವನ್ನು 
ಕೊಟ್ಟರು. ವ್ಯಕ್ತಿಮೂಲದ ಆಧ್ಯಾತ್ಮದ ತಾಣದಲ್ಲಿ ಕಾಯಕ ಜೀವಿಗಳ ಅನುಭವ ಮೂಲದ 
ಅನುಭಾವ ತಂದರು. ಶರಣ ಸಂಕುಲವು ರಾಜಪ್ರಭುತ್ವದ ನಿಧಿಯ ಮೇಲೆ ಅವಲಂಬಿತವಾಗ 
ದಂತೆ ಶಿವನಿಧಿಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. ಹೀಗೆ ಮನುಧರ್ಮದ ಆಧಾರದಿಂದ ರಚಿತವಾದ 
ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ತದ್ವಿರುದ್ಧವಾದ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವಲ್ಲಿ ಯಶಸ್ವಿಯಾದರು. 

ನವ ಸಮಾಜವನ್ನು ಉಳಿಸಿ ಬೆಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಶಿವನಿಧಿಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸುವುದು 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿತ್ತು. ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಲ್ಲಿ ಸಂಪತ್ತಿನ ಕೊರತೆ ಇತ್ತು. ಅವರು ಸಂಪತ್ತಿನ 
ಸಂಚಯ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗದಂಥ ಆರ್ಥಿಕ ಹಿಡಿತದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಉತ್ಪಾದನಾ 
ಮತ್ತು ವಿತರಣಾ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಇತ್ತು. ಆ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿಗಾಗಿ ಶಿವನಿಧಿಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸುವುದರ 


ಮೂಲಕ ಅವರ ಆರ್ಥಿಕ ಸ್ಥಿರತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ ಬಗ್ಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಯೋಜನೆ 
ರೂಪಿಸಿದ್ದರು ಎಂಬುದರ ಬಗ್ಗೆ ಅವರ ಅನೇಕ ವಚನಗಳಿಂದ ತಿಳಿದುಬರುವುದು. 


ದಾಸೋಹ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಸತ್ಯ ಶುದ್ಧ ಕಾಯಕ, ನಿರಾಡಂಬರ ಬದುಕು, 
ಕಾಯಕವಿಲ್ಲದೆ ಸಿಗುವ ವಸ್ತುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ತಿರಸ್ಕಾರ, ಒಕ್ಕುಮಿಕ್ಕಿದ್ದನ್ನು ಕಡ ಅಥವಾ ಬಡ್ಡಿಗೆ 
ಕೊಡದೆ ಅವಶ್ಯಕತೆ ಇರುವ ಶರಣರಿಗೆ ಕೊಡುವುದು. (ಬೇಡುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಿಂದ 
ದೂರವಿರುವ ಶರಣರು ಅವಶ್ಯಕತೆ ಇದ್ದಾಗ ಹೀಗೆ ತೆಗೆದುಕೊಂಡರೂ ಮರಳಿಸುವಲ್ಲಿ 
ಆಸಕ್ತರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ, ಅಥವಾ ಆ ಹಣವನ್ನು ಆವಶ್ಯಕತೆ ಇರುವ ಇತರರಿಗೆ ಕೊಟ್ಟು 
ಮುಕ್ತವಾಗಿರುತ್ತಾರೆ). ಮುಯ್ಯ ಕೊಡುವುದು ಕೂಡ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವವರಿಗೆ ಯಣಭಾರದ 
ಚಿಂತೆಯನ್ನು ಮೂಡಿಸುವುದು. ಮದುವೆಯಂಥ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಮಾಡುವ ಮುಯ್ಯವನ್ನು 
ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟವರು ನೆನಪಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವರು. ನಂತರ ಮುಯ್ಯ ಕೊಟ್ಟವರ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಅಂಥ 
ಸಮಾರಂಭಗಳು ನಡೆದಾಗ ಅದನ್ನು ತೀರಿಸುವರು. ಈ ಪದಿ ನಮ್ಮ ಹಳ್ಳಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಇಂದಿಗೂ ಇದೆ). ಹೀಗೆ ಕಡ, ಬಡ್ಡಿ, ಮುಯ್ಯು ಮುಂತಾದ ಪ್ರಕಾರದ ಆರ್ಥಿಕ 
ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಅವರು ಅಲ್ಲಗಳೆದು ಕಾಯಕ, ದಾಸೋಹ ಮತ್ತು ಶಿವನಿಧಿಯ ಮೂಲಕ 
ಶರಣ ಸಂಕುಲದ ಮಧ್ಯೆ ಹೊಸ ಆರ್ಥಿಕ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ್ದರು. ಇವು ಅವರ 
ಹೊಸ ಆರ್ಥಿಕ ಸಂಬಂಧಗಳ ಮುಖ್ಯಾಂಶಗಳು. 


“ನಾನು ಆರಂಬವ ಮಾಡುವೆನಯ್ಯಾ ಗುರುಪೂಜೆಗೆಂದು; 

ನಾನು ಬೆವಹಾರವ ಮಾಡುವೆನಯ್ಕಾ ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆಗೆಂದು; 

ನಾನು ಪರಸೇವೆಯ ಮಾಡುವೆನಯ್ಯಾ ಜಂಗಮದಾಸೋಹಕ್ಕೆಂದು 
ನಾನಾವಾವ ಕರ್ಮಗಂಳ ಮಾಡಿದಡೆಯು 

ಆ ಕರ್ಮಫಲಭೋಗವ ನೀ ಕೊಡುವೆ ಎಂಬುದ ನಾನು ಬಲ್ಲೆನು. 
ನೀ ಕೊಟ್ಟ ದ್ರವ್ಯವ ನಿಮಗಲ್ಲದೆ ಮತ್ತೊಂದಕ್ಕೆ ಮಾಡೆನು, 

ನಿಮ್ಮ ಸೊಮ್ಮಿಂಗೆ ಸಲಿಸುವೆನು 

ನಿಮ್ಮಾಣೆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 


"ಶಿವನಿಧಿ'ಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದಂತೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಬಹುಮುಖ್ಯ ವಚನವಿದು. ಇಲ್ಲಿ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ನಿಧಿಗೆ "ಸೊಮ್ಮು' ಶಬ್ದ ಬಳಸಿದ್ದಾರೆ. "ನಿಮ್ಮ ಸೊಮ್ಮಿಂಗೆ ಸಲಿಸುವೆನು' 
ಎಂದು ಹೇಳುವುದರ ಮೂಲಕ ಶಿವನಿಧಿಯನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುವ ಸೂಚನೆ ಕೊಡುತ್ತಾರೆ. 
ಮಾನವರು ವಿವಿಧ ಕಾಯಕಗಳನ್ನು ಅವರವರ ಹೊಟ್ಟೆಪಾಡಿಗಾಗಿ ಮಾತ್ರ ಮಾಡುವುದು 
ಬಸವ ತತ್ವಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿದೆ. ನಾವು ಕಾಯಕ ಮಾಡುವಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಸಾಮಾಜಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿ 
ಇದೆ. ಗುರು, ಲಿಂಗ ಮತ್ತು ಜಂಗಮ ಸೇವೆಗಾಗಿ ಕಾಯಕ ಮಾಡುವುದು ಎಂದರೆ ಅರಿವಿನ 


೩೮ / ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು 


ವಿಸ್ತಾರ, ದಯಾಪರವಾದ ಜೀವನಮಾರ್ಗ ಮತ್ತು ಸಮಾಜಸೇವೆಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಡನೆ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಾಗುವುದು. 

ಕಾಯಕದಿಂದ ಬಂದ ದ್ರವ್ಯದಲ್ಲಿ ಜೀವನ ಸಾಗಿಸುತ್ತ ಮಿಕ್ಕ ದ್ರವ್ಯವನ್ನು ಶಿವನಿಧಿಗೆ 
ಅರ್ಪಿಸುವುದು ಶರಣನ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. ಈ ಶಿವನಿಧಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ ನವಸಮಾಜದ 
ಶರಣರ ದೈನಂದಿನ ಬದುಕಿಗೆ ಸಹಾಯಕವಾಗಿತ್ತು. ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಮ್ಮ ಶರಣಸಂಕುಲದ 
ಬೇಡಿಕೆಗಳನ್ನು ಈಡೇರಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ರಾಜ್ಯನಿಧಿಯಿಂದ ಹಣ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ. ಶರಣರು 
ಸಹಾಯ ಪಡೆದದ್ದು ಶಿವನಿಧಿಯಿಂದ. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು "ಊರ ಮುಂದೆ 
ಹಾಲಹಳ್ಳ ಹರಿವತ್ತಿರಲು... ಬಿಜ್ಜಳನ ಭಂಡಾರವೆನಗೇಕಯ್ಯಾ' ಎಂದು ಹೇಳಿದರು. 


ಶಿವನಿಧಿಯೇ ಈ ಹಾಲ ಹಳ್ಳವಾಗಿದೆ. 


“ಪಾದಾರ್ಚನೆಯ ಮಾಡುವೆನಯ್ಯಾ ಪಾದೋದಕದ ಹಂಗಿಗೆ. 
ಶರಣಾರ್ಥಿಯೆಂಬೆನಯ್ಯಾ, ಒಕ್ಕುದ ಕೊಂಬ ಹಂಗಿಗೆ. 
ಎಡೆಯಾಟ ಕಡಬಡ್ಡಿಯ ಕೊಟ್ಟು ಕೆಟ್ಟಿತ್ತು ನೋಡಾ ಭಕ್ತಿ. 
ಕೂಡಲಸಂಗನಶರಣರ ನಿಲವನರಿಯದೆ 

ಮುಯ್ಯಿಗೆ ಮುಯ್ಯಾಗಿ ಕೆಟ್ಟಿತಯ್ಯಾ ಎನ್ನ ಭಕ್ತಿ? 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಲ್ಲಿ ಕಡ, ಬಡ್ಡಿ ಮತ್ತು ಮುಯ್ಯದ ಕಾರಣಗಳಿಂದಾಗುವ 
ಎಡೆಯಾಟ (ಅಲೆದಾಟ)ದಲ್ಲಿ ಮಾನವ ಹಣ್ಣಾಗುವುದನ್ನು ಮತ್ತು ಮಾನವ ಸಂಬಂಧಗಳಿಗೆ 
ಧಕ್ಕೆಯಾಗುವುದನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಮಾನವರು ಆರ್ಥಿಕ ಮುಗ್ಗಟ್ಟಿನ ಬಲೆಯಲ್ಲಿ 
ಸಿಕ್ಕಿಹಾಕಿಕೊಳ್ಳದೆ,... ಸರಳ: ಸಹಜವಾದ ಬದುಕನ್ನು ಬದುಕಬೇಕು. ಕಷ್ಟದಲ್ಲಿರುವವರ 
ಅನುಕೂಲಕ್ಕಾಗಿ ಶರಣಸಂಕುಲದ ಸದಸ್ಯರು ತಮ್ಮಲ್ಲಿನ ಮಿಗುತಾಯ ಮೌಲ್ಯವನ್ನು 
ಶಿವನಿಧಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಬೇಕು ಎಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. 


“ಹತ್ತು ಮತ್ತರ ಭೂಮಿ, ಬತ್ತದ ಹಯನು, ನಂದಾದೀವಿಗೆಯ 
ನಡೆಸಿಹವೆಂಬವರ ಮುಖವ ನೋಡಲಾಗದು. 

ಅವರ ನುಡಿಯ ಕೇಳಲಾಗದು. 

ಅಂಡಜ, ಸ್ವೇದಜ, ಉದ್ದಿಜ, ಜರಾಯುಜವೆಂಬ ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗೆ 
ಭವಿತವ್ಯವ ಕೊಟ್ಟವರಾರೊ? 

ಒಡೆಯರಿಗೆ ಉಂಡಲಿಗೆಯ ಮುರಿದಿಕ್ಕಿದಂತೆ 

ಎನ್ನಿಂದಲೆ ಆಯಿತ್ತು ಎನ್ನಿಂದಲೆ ಹೋಯಿತ್ತು ಎಂಬವನ 
ಬಾಯಲ್ಲಿ ಮೆಟ್ಟಿ ಹುಡಿಯ ಹೊಯ್ಯದೆ ಮಾಣ್ಣನೆ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ?” 


ಶಿವನಿಧಿ / ೩೯ 


ಶಿವನಿಧಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸುವುದು ಶಿವಕೊಟ್ಟ ದ್ರವ್ಯವೇ ಆಗಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳದಿದ್ದರೆ 
ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ದುರಹಂಕಾರ ಮನೆ ಮಾಡುವುದು. ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಧನವಂತರು 
ದೇವಸ್ಥಾನಗಳಿಗೆ ಭೂಮಿಯನ್ನು, ಗೋವುಗಳನ್ನು ಮತ್ತು ನಂದಾದೀಪಕ್ಕೆ ಹಣ ನೀಡುವುದರ 
ಮೂಲಕ ಅಮರರಾಗಬಯಸುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥ ದಾನಿಗಳ ಮನಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಮೊಟ್ಟೆಯಿಂದ ಜನಿಸುವ ಪ್ರಾಣಿ ಪಕ್ಷಿಗಳು, ಬೆವರಿನಿಂದ 
ಜನಿಸುವ ಕ್ರಿಮಿಗಳು, ಭೂಮಿಯಿಂದ ಬರುವ ಮರ, ಗಿಡ, ಬಳ್ಳಿ ಮತ್ತು ಕೀಟಗಳು ಹಾಗೂ 
ಗರ್ಭದಿಂದ ಜನಿಸುವ ಪ್ರಾಣಿಗಳನ್ನು ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವವರಾರು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


“ಹಡೆದೊಡವೆ ವಸ್ತುವನು ಮೃಡಭಕ್ತರಿಗಲ್ಲದೆ 

ಕಡಬಡ್ಡಿಯ ಕೊಡಲಾಗದು 

ಬಂದಡೊಂಡು ಲೇಸು ಬಾರದಿದ್ದಡೆರಡು ಲೇಸು. 

ಅಲ್ಲಿದ್ದಡೆಯೂ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಬೋನ, ಇಲ್ಲಿದ್ದಡೆಯೂ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಬೋನ. 
ಲಿಂಗದೊಡವೆ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಸಾರಿತ್ತಾಗಿ 

ಬಂದಿತ್ತೆಂಬ ಪರಿಣಾಮವಿಲ್ಲ, ಬಾರದೆಂಬ ದುಃಖವಿಲ್ಲ. 
ಇದುಕಾರಣ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 

ನಿಮ್ಮ ಶರಣರಿಗಲ್ಲದೆ ಕಡಬಡ್ಡಿಯ ಕೊಡಲಾಗದು.' 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವುದು ಮೇಲೆ ತಿಳಿಸಿದ ಮೂಲ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ. ಹೀಗೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಎಲ್ಲವೂ ಅಗಮ್ಯ, ಅಗೋಚರ, ಅಪ್ರತಿಮ ಮತ್ತು ಅಪ್ರಮಾಣನಾದ 
ಶಿವನ ನಿಧಿಯಿಂದಲೇ ಬದುಕು ಸಾಗುವುದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಶಿವನು ಕೊಟ್ಟ ಸಂಪತ್ತಿನಿಂದ 
ಶಿವಭಕ್ತರು ಶಿವನಿಧಿಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿ, ತಮ್ಮ ಪರಿಸರದ ಕಷ್ಟಜೀವಿಗಳ ಬೆಂಬಲಕ್ಕೆ ನಿಂತು 
ಪರಿಸರವನ್ನು ಶಿವಮಯ ಮಾಡಬೇಕು ಎಂಬ ತತ್ವ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಈ ಚಿಂತನೆಯಲ್ಲಿ 
ಅಡಗಿದೆ. 


"ಆಕಳ ಕಳ್ಳರು ಕೊಂಡೊಯ್ದರೆನ್ನದಿರಿಂ ಭೋ, ನಿಮ್ಮ ಧರ್ಮ! 
ಬೊಬ್ಬಿಡದಿರಿಂ ಭೋ, ನಿಮ್ಮ ಧರ್ಮ! 

ಆರಡದಿರಿಂ ಭೋ, ನಿಮ್ಮ ಧರ್ಮ! 

ಅಲ್ಲಿ ಉಂಬಡೆ ಸಂಗ, ಇಲ್ಲಿ ಉಂಬಡೆ ಸಂಗ? 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಏಕೋಭಾವ' 


ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಏಕೋಭಾವದ ಮೂಲಕ ಸರ್ವಸಮಾನತೆಯ ಸಮಾಜ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ತರಬಯಸುತ್ತಾರೆ. ಇಲ್ಲಿ ಇವರು ಕಳ್ಳನನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸುತ್ತಿಲ್ಲ. ಕಳ್ಳರನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ಸಮಾಜವನ್ನು ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸುತ್ತಾರೆ. 


೪೦ / ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು 


"ಕಾಂಚನವೆಂಬ ನಾಯ ನಚ್ಚಿ ನಿಮ್ಮ ನಾನು ಮರೆದೆನಯ್ಯಾ 
ಕಾಂಚನಕ್ಕೆ ವೇಳೆಯಿಲ್ಲದೆ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ವೇಳಯಿಲ್ಲ! 

ಹಡಿಕೆಗೆ ಮಚ್ಚಿದ ಸೊಣಗ 

ಅಮೃತದ ರುಚಿಯ ಬಲ್ಲುದೆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ?' 


ಮಾನವ ಧನಪಿಶಾಚಿ ಆಗುವುದರಿಂದ ಬದುಕಿನ ಸುರುಚಿಯಿಂದ ವಂಚಿತನಾಗುತ್ತಾನೆ. 
ಅಲ್ಲದೆ ಕೀಳು ಅಭಿರುಚಿಯೆ ಆತನ ಜೀವನ ವಿಧಾನವಾಗುತ್ತದೆ. 


"ಭಂಡವ ತುಂಬಿದ ಬಳಿಕ ಸುಂಕವ ತೆತ್ತಲ್ಲದೆ 
ವಿರಹಿತ ಹೋಗಬಾರದು. 

ಕಳ್ಳನಾಣ್ಯ ಸಲುಗೆಗೆ ಸಲ್ಲದು, 

ಕಳ್ಳನಾಣ್ಯವ ಸಲಲೀಯರಯ್ಯಾ 

ಭಕ್ತಿಯೆಂಬ ಭಂಡಕ್ಕೆ ಜಂಗಮವೆ ಸುಂಕಿಗ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ಕಲ್ಯಾಣದ ಪ್ರಧಾನಿಯೂ ಆಗಿದ್ದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬಿಜ್ಜಳನ ಭಂಡಾರ ಸದಾ 
ಸಮೃದ್ಧವಾಗಿರುವಂತೆ ನೋಡಿಕೊಂಡರು. ಕಳ್ಳನಾಣ್ಯದ ಚಲಾವಣೆಗೆ ಅವಕಾಶ ನೀಡಲಿಲ್ಲ. 
ಸರಿಯಾದ ಸುಂಕ ವಸೂಲಿಗಾಗಿ ಕ್ರಮವನ್ನೂ ಕೈಗೊಂಡರು. ಆದರೆ ಭಕ್ತರು ಶರಣ ಸಮಾಜ 
(ಜಂಗಮ)ಕ್ಕೆ ಭಾವನಾತ್ಮಕವಾಗಿ "ಸುಂಕ' ತೆರಬೇಕು. ಅಂದರೆ ಶಿವನಿಧಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಬೇಕು 
ಎಂದು ಇಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


"ಪಾಪಿಯ ಧನ ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತಕ್ಕಲದೆ ಸತ್ಪಾತ್ರಕ್ಕೆ ಸಲ್ಲದಯ್ಯಾ! 
ನಾಯ ಹಾಲು ನಾಯಿಗಲ್ಲದೆ ಪಂಚಾಮೃತಕ್ಕೆ ಸಲ್ಲದಯ್ಯಾ! 
ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರಿಗಲ್ಲದೆ 


ಮಾಡುವ ಅರ್ಥ ವ್ಯರ್ಥ ಕಂಡಯ್ಯಾ. 


ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರಿಗೆ ಮಾಡುವ ಅರ್ಥವೆಂಬುದು ಶಿವನಿಧಿಗೆ ಸಲ್ಲಿಸುವ 
ಹಣವೇ ಆಗಿದೆ. ಹೀಗೆ ಶಿವನಿಧಿಯನ್ನು ಸಮೃದ್ಧಗೊಳಿಸಲು ಬಳಕೆಯಾಗದ ಹಣ ವ್ಯರ್ಥ 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ "ಛಲಭೇಕು ಶರಣಂಗೆ ಪರಧನವನೊಲ್ಲಿನೆಂಬ' 
ವಿಚಾರಕ್ಕೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೆಚ್ಚಿನ ಒತ್ತು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಸುಮ್ಮನೆ ತಿಂದು ತಿರುಗುವವರಿಗಾಗಿ 
ಶಿವನಿಧಿಯ ಬಳಕೆಯಾಗಬಾರದು, ಅರ್ಹ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಅವಶ್ಯಕತೆಗಳನ್ನು ಪೂರೈಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ 
ಮಾತ್ರ ಶಿವನಿಧಿ ಇದೆ. , ' ' ' 


"ಆಡುತ್ತ ಹಾಡುತ್ತ ಭಕ್ತಿಯ ಮಾಡಬಹುದು ಲಿಂಗಕ್ಕೆ 
ಅದು ಬೇಡದು ಬೆಸಗೊಳ್ಳದು. 


ಶಿವನಿಧಿ / ೪೧ 


ತಂದೊಮ್ಮೆ ನೀಡಬಹುದು. 
ಕಾಡುವ ಬೇಡುವ ಜಂಗಮ ಬಂದಡೆ, 
ನೀಡಲುಬಾರದು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.' 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಶಿವನಿಧಿಯು ಸತ್ಪಾತ್ರಕ್ಕೆ ಸಲ್ಲುವಂಥದ್ದು. ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವ 
ಯೋಗ್ಯತೆ ಇರಬೇಕು. ಅಂಥ ಯೋಗ್ಯತೆ ಉಳ್ಳವರು ತೀರ ಅನಿವಾರ್ಯವಾದಾಗ ಬಹಳ 
ಮುಜಗರದಿಂದ ಶಿವನಿಧಿಯಿಂದ ಹಣ ಪಡೆಯುವರು. ಅಷ್ಟೇ ಆಸಕ್ತಿಯಿಂದ ಮರಳಿ 
ಕೊಡಬಯಸುವರು. ಹೀಗೆ ಶಿವನಿಧಿಯು ತವನಿಧಿಯಾಗಿ ಮುಂದುವರಿಯುವುದು. 
ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಕೊಡುವವರಿದ್ದರು; ಆದರೆ ಬೇಡುವವರಿರಲಿಲ್ಲ, “ಬೇಡುವವರಿಲ್ಲದೆ 
ಬಡವಾದೆನಯ್ಯಾ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 
ಕಾಯಕ ಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಸಾಲವು ಸದಾ ಶೂಲವಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸುವಂಥ ವಾತಾವರಣ 
ನಮ್ಮ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿದೆ. ಸಾಲಮುಕ್ತ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. ಅಂತೆಯೆ ಅವರು ಕಡ, ಸಾಲ, ಮುಯ್ಯ ಮತ್ತು ಬಡ್ಡಿಯನ್ನು 
ವಿರೋಧಿಸುವ ಅನೇಕ ವಚನಗಳನ್ನು ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. 
ಇಂದು ಶಿವನಿಧಿಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸುವುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅನುಯಾಯಿಗಳ ಆದ್ಯ 
ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. ಎಲ್ಲ ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಇರುವ ಬಸವ ಬಳಗಗಳು, ಬಸವ ಕೇಂದ್ರಗಳು, ಬಸವ 
ಸಮಿತಿಗಳು, ಸಂಸ್ಥೆ ಮುಂತಾದವುಗಳು ತಮ್ಮ ಸದಸ್ಯರ ಸಹಾಯದೊಂದಿಗೆ ಶಿವನಿಧಿ 
ಸ್ಥಾಪಿಸುವಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತರಾಗುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಆ ನಿಧಿಯಿಂದ ಸದಸ್ಕರೂ ಪ್ರಯೋಜನ 
ಪಡೆಯಬಹುದು. ಅಕ್ಕಪಕ್ಕದ ಬಡವರಿಗೆ, ವಿವಿಧ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಮತ್ತು ರೈತರಿಗೆ 
ಒಂದಿಷ್ಟು ಸಹಾಯ ಮಾಡಿ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಭರವಸೆ ಮೂಡಿಸಬಹುದು. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ತಮಗೆ 
ಯಾರೂ ಇಲ್ಲ ಎಂಬ ಭಾವನೆ ಉಂಟಾದಾಗ ಕಷ್ಟದಿಂದ ಪಾರಾಗುವುದು ಸಾಧ್ಯವೇ ಇಲ್ಲ 
ಎಂದು ಮನವರಿಕೆಯಾದಾಗ ರೈತಾಪಿ ಜನ ಆತ್ಮಹತ್ಯೆಯ ಮೊರೆಹೋಗುವರು. ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ 
ಭರವಸೆ ಮೂಡಿಸುವಲ್ಲಿ ಶಿವನಿಧಿಯ ಪಾತ್ರ ಹಿರಿದಾಗಿದೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜ 


“ಭೇರುಂಡನ ಪಕ್ಷಿಗೆ ದೇಹ ಒಂದೇ 

ತಲೆ ಎರಡರ ನಡುವೆ ಕನ್ನವಡ ಕಟ್ಟಿ 
ಒಂದು ತಲೆಯಲಿ ಹಾಲನೆರೆದು, 

ಒಂದು ತಲೆಯಲಿ ವಿಷವನೆರೆದಡೆ 
ದೇಹವೊಂದೇ ವಿಷ ಬಿಡುವುದೇ ಅಯ್ಯಾ? 
ಲಿಂಗದಲ್ಲಿ ಪೂಜೆಯ ಮಾಡಿ ಜಂಗಮದಲ್ಲಿ 
ನಿಂದೆಯ ಮಾಡಿದಡೆ 

ನಾ ಬೆಂದೆ ಕಾಣಾ, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ” 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಭೌತಿಕವಾದದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಸಾರುವ ವಚನವಿದು. 
ಗಂಡಭೇರುಂಡ ಪಕ್ಷಿಯ ಕಾವ್ಯಪ್ರತಿಮೆಯ ಮೂಲಕ ಅವರು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಜಗತ್ತು ಮತ್ತು 
ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತಿನ ಮೂಲ ಒಂದೇ ಎಂಬುದನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಭೇರುಂಡನ 
ಎರಡೂ ತಲೆಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಕನ್ನವಡ (ಪರದೆ) ಕಟ್ಟಿ, ಒಂದು ಕಡೆ ಹಾಲು ಮತ್ತು ಇನ್ನೊಂದು 
ಕಡೆ ವಿಷ ಎರೆದರೆ ಅವೆರಡೂ ಒಂದೇ ಜಠರದಲ್ಲಿ ಕೂಡಿ ಎಲ್ಲವೂ ವಿಷವಾಗಿ ಪಕ್ಷಿ 
ಸಾಯುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ. ಅದೇ ರೀತಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜಿಸಿ ಜಂಗಮ (ಸಮಾಜ) 
ಲಿಂಗವನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸಿದರೆ, ಅಂದರೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಇಲ್ಲದೆ ಬರೀ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕವಾಗಿ 
ಬದುಕಿದರೆ ಪ್ರಯೋಜನವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ವಿಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಅಧ್ಯಾತ್ಮಗಳನ್ನು ಒಂದುಗೂಡಿಸುವ ಯತ್ನ ೨೧ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ 
ಬಿರುಸಿನಿಂದ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗಿದೆ. ಹೀಗಾಗದಿದ್ದರೆ ಮಾನವ ಕುಲಕ್ಕೆ ಭವಿಷ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂಬ 
ತೀರ್ಮಾನಕ್ಕೆ ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದಿಂದ ಕೂಡಿದ ವಿಜ್ಞಾನಿಗಳು ಮತ್ತು ತತ್ವಜ್ಞಾನಿಗಳು ವಿಶ್ವದ 
ಅನೇಕ ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಯತ್ನಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ೮೫೦ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆಯೆ 
ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಜಗತ್ತಿನ ಸುಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತಿನ ವಿಜ್ಞಾನವನ್ನು ಒಂದುಗೂಡಿಸುವದರ 
ಮೂಲಕ ಹೊಸತನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಸಂಗಮತತ್ತಕ್ಕೆ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಭೌತಿಕವಾದವೆಂದೂ 
ಬಸವಾದ್ವೈತವೆಂದೂ ಕರೆಯಬಹುದು. 

ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಭೌತಿಕವಾದದ ಪ್ರಕಾರ ಲಿಂಗಾಂಗ ಸಾಮರಸ್ಕವೆಂದರೆ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜ / ೪೩ 


ಜಗತ್ತು ಮತ್ತು ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತಿನ ಮಧ್ಯೆ ಅದ್ವೈತ ಸಾಧಿಸುವ ಭೇರುಂಡ ತತ್ವವೇ ಆಗಿದೆ. 
ಇದೇ ಬಸವಾದ್ವ್ವೈತ. 

ವೃಷ್ಟಿ-ಸಮಷ್ಟಿ, ಇಷ್ಟಲಿಂಗ-ಜಂಗಮಲಿಂಗ, ಮಾನವನ ಒಳಲೋಕ-ಹೊರಲೋಕ, 
ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಲೋಕ-ಭೌತಿಕ ಲೋಕ, ಆತ್ಮಜ್ಞಾನ-ವಿಜ್ಞಾನ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಅದ್ವೈತವನ್ನು 
ಸಾಧಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಮೇಲು ಕೀಳುಗಳನ್ನು ಮೀರಿದ ಮಾನವೀಯ ಸಮಾಜದ ರಚನೆ 
ಮಾಡುವುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಗುರಿಯಾಗಿತ್ತು. ಅವರು ಈ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಬಹಳಷ್ಟು ಸಾಧಿಸಿ 
ತೋರಿಸಿದರು. 

ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕವಾಗಿ ಬೆಳೆದು ಬಂದ ರಾಜಕೀಯ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ನೇರವಾಗಿ ಎದುರಿಸದೆ, ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಭೌತಿಕವಾದದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಸರ್ವ ಸಮಾನತೆಯ 
ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜವೊಂದನ್ನು ಮೌನಕ್ರಾಂತಿಯ ಮೂಲಕ ಹೇಗೆ ರಚಿಸಬೇಕು 
ಎಂಬುದನ್ನು ತೋರಿಸಿ ಕೊಟ್ಟವರು ಮಹಾನುಭಾವಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಈ 
ಮೌನಕ್ರಾಂತಿ ಇಡೀ ವಿಶ್ವಕ್ಕೆ ಮಾದರಿಯಾಗಿದೆ. 

ಹೊರ ಜಗತ್ತು ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಆಳುತ್ತದೆ ಎಂಬುದು ಆಧುನಿಕ ಚಿಂತನೆಯಾಗಿದೆ. 
ಒಳ ಜಗತ್ತು ಮನುಷ್ಯನ್ನು ಆಳುತ್ತದೆ ಎಂಬುದು ಪುರಾತನ ಭಾವನೆಯಾಗಿದೆ. ಆದರೆ 
ಅಂತರಂಗ-ಬಹಿರಂಗ ಶುದ್ಧಿಯ ಮೂಲಕ ಒಳ ಮತ್ತು ಹೊರ ಜಗತ್ತುಗಳನ್ನು ಹೇಗೆ 
ಆಳಬೇಕು ಎಂಬುದನ್ನು ಬಸವಾದ್ವೈತ ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಮೂಲಕ ವ್ಯಷ್ಟಿಪ್ರಜ್ಞೆ ಬೆಳೆಸಿದರು. ಕಾಯಕದ 
ಮೂಲಕ ಸಾಮಾಜಿಕ ಶಕ್ತಿ ವೃದ್ಧಿಯಾಗುವಂತೆ ಮಾಡಿದರು. ದಾಸೋಹದ ಮೂಲಕ 
ಸಮಷ್ಟಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ವಿಕಸನ ಮಾಡಿದರು. ಮಾನವನ ಆಂತರಿಕ ಜಗತ್ತು ಕಾಲಾತೀತವಾಗಿದೆ 
ಆದರೆ ಬಾಹ್ಯ ಜಗತ್ತು ಸದಾ ಚಲನಶೀಲವಾಗಿದೆ ಎಂಬುದರ ಅರಿವು ಮೂಡಿಸಿದರು. 

ದಾಸೋಹ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಕಾಯಕ ತತ್ವವ ಸಮಾಜೋ ಕೌಟುಂಬಿಕ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವಾಗಿದೆ. 
“ಶರಣ ಸತಿ ಲಿಂಗ ಪತಿ” ಎಂದು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಇಡೀ ವಿಶ್ವವೇ ಕುಟುಂಬಮಯವಾಗಿದೆ. 
ಕುಟುಂಬ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಸಾವಕಾಶವಾಗಿ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವ ಆಧುನಿಕ ಸಮಾಜ ಎಂಥ 
ದುರ್ಗತಿಯನ್ನು ತಲುಪಬಲ್ಲುದು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ದೈನಂದಿನ ವಿದ್ಯಮಾನಗಳೇ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿವೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಗುರು-ಲಿಂಗ-ಜಂಗಮವನ್ನು ದೇವರ ಮೂರು ಸ್ವರೂಪಗಳೆಂದು 
ಪರಿಗಣಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಅರಿವು, ಅಂತಃಸಾಕ್ಷಿ ಮತ್ತು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಇರುವ ಸಮಾನ 
ಮಹತ್ವವನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. ವೈದಿಕ ದೇವತೆಗಳು ಮತ್ತು ಕ್ಷುದ್ರ ದೇವತೆಗಳನ್ನು 
ಮೊದಲು ಮಾಡಿ ಛತ್ತೀಸಕೋಟಿ ದೇವತೆಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ದೂರ ಸರಿಸಿ ಅಂತಃಸಾಕ್ಷಿಯೇ 
ದೇವರೆಂದು ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟರು. ಭೌತಿಕ ಆಸೆಗಳಿಂದ ಹೊರಬಂದು ಕೆಳವರ್ಗೀಕರಣವಾಗುವ 
ಮತ್ತು ಹುಟ್ಟಿನ ಮೂಲದ ಅಹಂನಿಂದ ಹೊರಬಂದು ಕೆಳಜಾತೀಕರಣವಾಗುವ ಬಗೆಯನ್ನು 
ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟರು. ನಮ್ಮೊಳಗೆ ಕ್ರಾಂತಿಯಾಗದೆ ಹೊರಗಡೆ ಕ್ರಾಂತಿ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಜಗತ್ತು ತಿಳಿಯುವಂತೆ ಮಾಡಿದರು. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯರು 


ತಮ್ಮ ವರ್ಗ ಮತ್ತು ವರ್ಣಗಳಿಂದ ಪ್ರಾಮುಖ್ಯ ಪಡೆಯದೆ ಗುಣ ಮತ್ತು ಕ್ರಿಯೆಯ 
ಮೂಲಕ ಪ್ರಾಮುಖ್ಯ ಪಡೆಯುತ್ತಾರೆ. 


ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಸಮಾಜ 

ನಮ್ಮ ಸಮಾಜ ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ರೈತ ಕೇಂದ್ರಿತ ಸಮಾಜವಾಗಿತ್ತು. 
ಭೂಪಾಲರು ಮತ್ತು ಜಮೀನುದಾರರು ವಿಧಿಸಿದ ಸಾಮಾಜಿಕ ನಿಯಮಗಳನ್ನು ಬಡರೈತರೂ 
ಪಾಲಿಸಬೇಕಿತ್ತು. ಯಥಾಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸಿಕೊಂಡು ಹೋಗುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ 
ಆಯಪದ್ಧತಿಯ ಸ್ವಯಂ "ಪರಿಪೂರ್ಣ ಸಮಾಜ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಗಟ್ಟಿಗೊಂಡಿತ್ತು. ಕಾಯಕ 
ಜೀವಿಗಳು ಜಾತಿ ಉಪಜಾತಿ ಜೀವಿಗಳಾಗಿ ಪರಿವರ್ತನೆಗೊಂಡರು. ಹಿಂದಿನಿಂದ ಬಂದ 
ರೈತಕೇಂದ್ರಿತ ಸಮಾಜದಲ್ಲೇ ಒಟ್ಟಾರೆ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಕೇಂದ್ರಿತ ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜವನ್ನು 
ಮೊದಲಿಗೆ ರಚಿಸಿದ ಕೀರ್ತಿ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಸಲ್ಲುತ್ತದೆ. ಈ ರೀತಿಯ ಬದಲಾವಣೆಯಿಂದ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಚಿಂತನ-ಮಂಥನ ಪ್ರಾರಂಭವಾಯಿತು. ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ ಮತ್ತು ಸಮಾನತೆಯ 
ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮೂಡಿತು. ಹೀಗೆ ಅಸಮಾನತೆಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸಮಾನತೆಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮೂಡಿಸುವ 
ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜ ರಚನೆಯ ರಹಸ್ಯವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಕಾಯಕತತ್ವ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರ ಮತ್ತು ಪರಮಾರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದ ತಿರುಳನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಿದೆ. ಕಾಯಕಕ್ಕೆ 
ದಾಸೋಹದ ಚೌಕಟ್ಟಿದೆ. ಈ ದಾಸೋಹದ ಕಟ್ಟಳೆ ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಸತ್ಮಿ$ಯೆಯಿಂದ ಗಳಿಸಿದ 
ಹಣ ಸಂಗ್ರಹವಾದರೂ ಅಹಂ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುವುದು. ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮೇಲು ಕೀಳಿಗೆ 
ನಾಂದಿಯಾಗುವುದು, ಜನರು ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ದೈಹಿಕ ಮತ್ತು ಮಾನಸಿಕ ಶಕ್ತಿಗೆ ಅನುಗುಣ 
ವಾಗಿ ವಿಭಿನ್ನವಾಗಿರಬಹುದು. ವೈವಿಧ್ಯವ ನಿಸರ್ಗದ ನಿಯಮವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕತೆಯು 
ಅದರ ಅಭಿನ್ನ ರೂಪವಾಗಿದೆ. ದಾನ ಪಡೆಯುವವರು ದೈನ್ಯಭಾವ ತಾಳುತ್ತ ಹೋಗುವರು. 
ಕೊಡುವವರಲ್ಲಿ ಅಹಂಕಾರ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುವ ಸಾಧ್ಯತೆಗಳಿವೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪರ್ಯಾಯ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ದಾನಕ್ಕೆ ಸ್ಥಾನವಿಲ್ಲ. ಅದರ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ದಾಸೋಹವಿದೆ. ದಾಸೋಹವು 
ಕೊಡುವವನಲ್ಲಿ ವಿನಮ್ರ ಭಾವವನ್ನೂ ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳುವಲ್ಲಿ ಸಮತಾ ಭಾವವನ್ನೂ 
ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತದೆ. ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜದ ಶರಣ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಬೇಡುವವರು ಸಿಗದ ಕಾರಣ 
ಕೊಡುವವರು ಬಡವಾಗುತ್ತಿದ್ದರು. 


ಹೊಸ ಪ್ರಜ್ಞೆ 

ಬಡ್ಡಿಯಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುವ ಹಣ ಎಲ್ಲ ಅನಿಷ್ಟಗಳ ಮೂಲ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅರಿತಿದ್ದರು. ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಿಮೋಚನಾ ಸಿದ್ಧಾಂತದಲ್ಲಿ ಉದ್ದಂಡ 
ವೃತ್ತಿಗೆ ಮತ್ತು ಬಡ್ಡಿ ಹಣಕ್ಕೆ ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬಡವರಿಗೆ ಹೊಸ ಕಾಯಕ 
ಕೊಡಲಿಲ್ಲ. ಹೊಸ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಕೊಟ್ಟರು. ಜೇರೆಯವರಿಗೆ ಸಮಸ್ಯೆಯುಂಟುಮಾಡದ ಯಾವುದೇ 
. ಕಾಯಕ ಕೀಳಲ್ಲ ಎಂದರು. 


ಮಾನವ, ಒಳ ಮತ್ತು ಹೊರ ಜಗತ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಏಕಕಾಲಕ್ಕೇ ಬದುಕುವುದರಿಂದ 
ಎರಡೂ ಜಗತ್ತುಗಳನ್ನು ಸಮಾನವಾಗಿ ನೋಡಬೇಕು. ಹಾಗೆ ನೋಡುವ ಕ್ರಮವನ್ನು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬದುಕಿ ತೋರಿಸಿದರು. 
ಸವಣ್ಣನವರು ಬಿಜ್ಜಳನ ರಾಜ್ಯಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಪ್ರಶ್ನಿಸಲಿಲ್ಲ. ಆತನ ಸಮಾಜ ವ್ಯವಸ್ಥಗೂ 

ತರ ತರಲಿಲ್ಲ. ಅರ್ಥಸಚಿವರಾಗಿ, ಪ್ರಧಾನಿಯಾಗಿ ಬಿಜ್ಜಳನ ಭಂಡಾರ ತುಂಬಿ 
ತುಳುಕುವಂತೆ ಮಾಡಿದರು. ಕಾಯಕದ ಮಹತ್ವ ಸಾರಿ, ಜನ ದುಡಿಮೆಯ ಮೂಲಕ 
ಸಮೃದ್ಧ ಜಿ €ವನ ನಡೆಸುವಂತೆ ಮಾಡಿದರು. ಬಿಜ್ಜಳನ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೂ ಅವರೇ 
ಮುಂದಾಳಾಗಿದ್ದರು. ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುತ್ತಿದ್ದ ಹೊಸ ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜಕ್ಕೂ ಅವರೇ 
ಮುಂದಾಳಾಗಿದ್ದರು. ಜಾಗತಿಕ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಇಂಥ ಇನ್ನೊಂದು ಉದಾಹರಣೆ ಇಲ್ಲ! 
ಹೀಗೆ ತಾವು ವಿರೋಧಿಸುವ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನೂ ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನೂ ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ 
ನಿಭಾಯಿಸಿದ ಧೀರೋದಾತ್ತ ನಾಯಕರು ಬಸವಣ್ಣನವರು. 

ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಇರುವಿಕೆಗೆ ಮತ್ತು ಬದುಕಿಗೆ ಸಮಾನ 
ಮಹತ್ವವಿತ್ತು. ಇರುವಿಕೆಯು ಭೌತಿಕ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಾದರೆ ಬದುಕು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಾಗಿದೆ. 
ಹೀಗೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ತತ್ವವ ಈ ಬದುಕನ್ನು ಗೌರವಿಸುವ ತತ್ವವಾಗಿದೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಭವಿ ಮತ್ತು ಭಕ್ತ ವರ್ಗಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸಿದರು. ಈ 
ಜಗತ್ತು ಭೋಗವಸ್ತು ಎಂದು ಭಾವಿಸುವವರು ಭವಿಗಳು. ಯಾವುದೇ ಜೀವಿಗೆ 
ತೊಂದರೆಯಾಗದಂತೆ ಬದುಕುತ್ತ ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ ಈ ಜಗತ್ತಿನ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು. 
ಹಿತಮಿತವಾಗಿ ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತ ಅನಂತವಾದ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಜಗತ್ತಿನ ಕಡೆಗೆ ಸಾಗುವವರು 
ಭಕ್ತರು. 

ಬಸವ ಎಂದರೆ ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ ಅಲ್ಲ. ತ್ರ್ಯಕ್ಷರ ಮಂತ್ರ, ವ್ಯಕ್ತಿ, ಕುಟುಂಬ, ಸಮಾಜ 
ಮತ್ತು ವಿಶ್ವವನ್ನು ಬೆಸೆಯುವ ಮಂತ್ರ, ಮೇಲು ಕೀಳುಗಳನ್ನು ಹೋಗಲಾಡಿಸುವ ಮಂತ್ರ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಭೂಪಾಲ (ಮೋಳಿಗೆ ಮಾರಯ್ಯರಂಥ 
ಶ್ರೀಮಂತರು ವಸ್ತು ಮೋಹದಿಂದ ಹೊರಬರುವರು. ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಲಕ್ಕಮ್ಮರಂಥ ಬಡವರು 
ವಸ್ತು ಮೋಹಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗದೆ ಇರುವರು. ಎಲ್ಲರೂ ಎಲ್ಲ ಅಹಂಕಾರದಿಂದ ಹೊರಬಂದು 
ಪ್ರೇಮದ ಅತ್ಯುನ್ನತ ಮಟ್ಟವನ್ನು ತಲುಪುವರು. ಎಲ್ಲ ಶರಣರ ವಚನಗಳು ಅಂತರಂಗದ 
ಬೆಳಕಾಗಿವೆ. ಅನುಭವ ಮಂಟಪದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲರ ಬೆಳಕು ಒಂದಾಗಿ ಹಳೆಯ ಸಮಾಜದ 
ಒಳಗೆಯೆ ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜದ ಉದಯವಾಯಿತು. 


ಬದುಕುವ ಕಲೆ 

ನಾವು ಹೇಗೆ ಅಸ್ಪಿತ್ತದಲ್ಲಿರಬೇಕು. ಹೇಗೆ ಬದುಕಬೇಕು, ಹೇಗೆ ಮಾತನಾಡಬೇಕು, 
ಹೇಗೆ ಉಣಬೇಕು, ಹೇಗೆ ಉಡಬೇಕು. ಬದುಕಿಗೆ ಅನಿವಾರ್ಯವಲ್ಲದ ಐಹಿಕ ವಸ್ತುಗಳ 
ಮೋಹದಿಂದ ಹೇಗೆ ಹೊರಬರಬೇಕು. ಚಿಂತೆಯಿಂದ ಬಿಡಿಸಿಕೊಂಡು ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಹೇಗೆ 


ಎದುರಿಸಬೇಕು. ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಯಾವ ರೀತಿ ವ್ಯವಹರಿಸಬೇಕು, ದೇಶದ ಕಾನೂನನ್ನು 
ಯಾವ ರೀತಿ ಗೌರವಿಸಬೇಕು. ಯಾವುದನ್ನು ನರಕ ಎಂದು ತಿರಸ್ಕರಿಸಬೇಕು. ಯಾವುದನ್ನು 
ಸ್ಪರ್ಗ ಎಂದು ಸ್ವೀಕರಿಸಬೇಕು, ಮಾನವ ಏಕತೆಯನ್ನು ಹೇಗೆ ಸಾಧಿಸಬೇಕು, ದ್ವೇಷಾಸೂಯೆ 
ಗಳಿಲ್ಲದೆ ಮತ್ತು ರಕ್ತಪಾತವಿಲ್ಲದೆ ನ್ಯಾಯಬದ್ಧವಾದ ಸಮಾಜವನ್ನು ಯಾವ ರೀತಿ 
ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡಬೇಕು. ಅನಿಷ್ಟಗಳ ವಿರುದ್ಧ ಹೇಗೆ ಹೋರಾಡಬೇಕು, ನಮ್ಮೊಳಗೇ ಹೇಗೆ 
ಜಗಳವಾಡಬೇಕು ಮತ್ತು ನಮ್ಮ ಹೊರಗೆ ಹೇಗೆ ಸೌಹಾರ್ದ ಸಾಧಿಸಬೇಕು. ನಾವು ಏಕೆ 
ಗಳಿಸಬೇಕು, ಹೇಗೆ ಗಳಿಸಬೇಕು ಮತ್ತು ಹೇಗೆ ಖರ್ಚುಮಾಡಬೇಕು. ಪಂಚಮಹಾ 
ಭೂತಗಳನ್ನು ಹೇಗೆ ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಹೇಗೆ ಸಹಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಆತ್ಮಸ್ತುತಿಯ 
ಸೆಳೆತದಿಂದ ಹೇಗೆ ಪಾರಾಗಬೇಕು. ಒಳ್ಳೆಯದು ಕಂಡಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ ಹೊಗಳಬೇಕು, ಕೆಟ್ಟದ್ದನ್ನು 
ಹೇಗೆ ತೆಗಳಬೇಕು, ಬದುಕಿನ ಎಲ್ಲ ಏರಿಳಿತಗಳನ್ನು ಹೇಗೆ ಸಹಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ನಮ್ಮ 
ಹೆಂಡಿರು ಮಕ್ಕಳೊಂದಿಗೆ ಮತ್ತು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ನಮ್ಮ 
ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳನ್ನು ಹೇಗೆ ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಯಾವುದು ಸರಿ, ಯಾವುದೇ ತಪು ಎಂಬುದನ್ನು 
'ಹೇಗೆ ನಿರ್ಧರಿಸಬೇಕು, ನಮ್ಮನ್ನು ನಾವು ಹೇಗೆ ವಿಮರ್ಶೆಗೆ ಒಳಪಡಿಸಬೇಕು. ಬೇರೆಯವರನ್ನು 
` ಹೇಗೆ ವಿಮರ್ಶೆ ಮಾಡಬೇಕು. ಯಾವ ರೀತಿ ಸತ್ಯ ನುಡಿಯಬೇಕು, ಯಾವ' ರೀತಿ 
ಪಶ್ಚಾತಾಪ ಪಡಬೇಕು. ಧಾರ್ಮಿಕತೆ ಯಾವುದು, ಧರ್ಮ ಯಾವುದು, ಅಧ್ಯಾತ್ಮ 
ಯಾವುದು, ಆತ್ಮ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮತ್ತು ಪರಿಪೂರ್ಣವಾದ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಹೇಗೆ ರೂಪಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಮೂಲಕ ಮಾನಸಿಕ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಹೇಗೆ ಬೆಳೆಯುವುದು, ಇಡೀ ಸಮಾಜವೇ 
ಜಂಗಮಲಿಂಗವೆಂದು ಭಾವಿಸಿ ದಾಸೋಹದ ಮೂಲಕ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಹೇಗೆ 
ಪಡೆಯುವುದು, ಶಿವಯೋಗದಿಂದ ಮಾನಸಿಕ ವ್ಯಾಯಾಮ, ದಾಸೋಹದಿಂದ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ವ್ಯಾಯಾಮ ಮತ್ತು ಕಾಯಕದಿಂದ ದೈಹಿಕ ವ್ಯಾಯಾಮ ಯಾವ ರೀತಿ ಆಗುವುದು, 
ಮಾನಸಿಕ ಶಕ್ತಿಯು ಯಾವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ದೈಹಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಸದ್ದಳಕೆ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು. ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ ವನ್ನು ಹೇಗೆ ಪಡೆಯುವುದು. ಹೊರಗಿನ 
ಕ್ರಾಂತಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಒಳಗಿನ ಕ್ರಾಂತಿ ಯಾವ ರೀತಿ ನಡೆಯಬೇಕು. ಹಳೆಯ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ವಿಮುಖವಾಗಿ ಮತ್ತು ಪರ್ಯಾಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಯೋನ್ಮುಖವಾಗಿ, 
ಸೈನಿಕರನ್ನು ಬಳಸದೆ ಮತ್ತು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಹೋರಾಟವನ್ನೂ ಮಾಡದೆ ಪ್ರಜ್ಞಾಪೂರ್ವಕವಾದ 
ಮೌನಕ್ರಾಂತಿಯನ್ನು ಯಾವ ರೀತಿ ಮಾಡಬೇಕು. ತಾನು ತಾನಾಗಿ ನೋಡುವ ಆತ್ಮಮುಖಿ. 
ತಾನೇ ಸಕಲ ಜೀವಿಗಳಾಗಿ ನೋಡುವ ಜೀವಾತ್ಮಮುಖಿ, ತನ್ನನ್ನು ತಾನು ಸಮೂಹವಾಗಿ 
ನೋಡುವ ಸಂಗಾತ್ಮಮುಖಿ ಮತ್ತು ತನ್ನನ್ನು ತಾನು ಅನಂತವಾಗಿ ನೋಡುವ ಪರಮಾತ್ಮಮುಖ 
ಹೇಗಾಗಬೇಕು. ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೆ ಬಯಸುತ್ತ ಹೇಗೆ ವಿಶ್ವಮಾನವರಾಗಿ 
ರೂಪುಗೊಳ್ಳಬೇಕು ಎಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ನಮಗೆ ಕಲಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. ಮಾನಸಿಕ 
ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಆತ್ಮಮುಖಿಯಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಭೌತಿಕ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಜೀವಾತ್ಮಮುಖಯಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಸಾಮಾಜಿಕ 
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ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಸಂಗಾತ್ಮಮುಖಿಯಾಗಿರುತ್ತದೆ. ವಿಶ್ವ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಪರಮಾತ್ಮಮುಖಿ ಯಾಗಿರುತ್ತದೆ. 
ಇದೇ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅದ್ವಿತೀಯ ಬದುಕುವ ಕಲೆ (ಆರ್ಟ್‌ ಆಫ್‌ ಲಿವಿಂಗ್‌). 

ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜ ವಿಶ್ವಕ್ಕೇ ಮಾದರಿಯಾಗಿದೆ. ೧೨ನೆಯ 
ಶತಮಾನದ ವಿಶ್ವ ಇಂಥ ಒಂದು ಸಮಾಜ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಕನಸನ್ನೂ ಕಂಡಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜದ ಕನಸನ್ನು ಕಂಡರು. ವರ್ಗಹೋರಾಟದ 
ಸಿದ್ದಾಂತದೊಂದಿಗೆ ದೇಶದ ಗಡಿಗಳಿಲ್ಲದ ಮಾನವ ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಬೇಕು ಎಂದು 
ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಹೇಳಿದ್ದು ಇಂಥ ಒಂದು ಸಮಾಜದ ಮುನ್ನೂಚನೆಯೊಂದಿಗೆ ಎಂದು 
ಹೇಳಿದರೆ ಅತಿಶಯೋಕ್ತಿಯಾಗಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. 


ಮೌನಕ್ರಾಂತಿಯ ಹರಿಕಾರ 

ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟರ ಹಾಗೆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ವರ್ಗ ಹೋರಾಟ ಮಾಡದೆ, ಹುತಾತ್ಮ ಭಗತ್‌ಸಿಂಗ್‌ 
ಹಾಗೆ ರಾಜ್ಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ವಿರುದ್ಧ ಬಂಡೇಳದೆ ಅಥವಾ ಮಹಾತ್ಮಾ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ 
ಹಾಗೆ ಯಾವುದೇ ಅಸಹಕಾರ ಚಳವಳಿಯನ್ನೂ ಹೂಡದೆ ಪರಂಪರಾಗತ ರಾಜ್ಯಶಕ್ತಿ ಮತ್ತು 
ಸಮಾಜ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಬಂಧದ ಒಳಗಡೆಯೆ ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ಸುವ್ಯವಸ್ಥಿತವಾಗಿ ರೂಪಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಅದ್ವಿತೀಯ ಮೌನಕ್ರಾಂತಿಗೆ ನಾಂದಿ 
ಹಾಡಿದವರು ಬಸವಣ್ಣನವರು. ಅವರ ಕ್ರಾಂತಿಯು ಅಂತಿಮ ಘಟ್ಟವನ್ನು ತಲುಪಿದ್ದರೆ 
ಬಿಜ್ಜಳನಂಥ ದೊರೆಗಳ ರಾಜ್ಯವ್ಯವಸ್ಥೆಯೂ ಮುಂದುವರಿಯುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಜಿಡ್ಡುಗಟ್ಟಿದ 
ಸಮಾಜ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯೂ ಇರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಧಾನಿಯಾಗಿ ಬಿಜ್ಜಳನ ರಾಜ್ಯಸತ್ತೆಯೊಳಗಿನ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ 
ಸಮಾಜದ ಮೇಲ್ವಿಚಾರಕರಾಗಿದ್ದರು. ಅದೇ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಶರಣ ಸಂಕುಲದ 
ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿಯಾಗುವುದರ ಮೂಲಕ ನವ ಸಮಾಜದ ಮುನ್ಸೂಚಕರಾಗಿದ್ದರು. ಅವರ 
ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜ ನವ ಸಮಾಜವಾದಾಗ ಇಡೀ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ತಾನೇ 
ತಾನಾಗಿ ಕರಗಿ ಹೋಗುವುದೆಂಬುದು ಆಳುವ ವರ್ಗದ ಅರಿವಿಗೆ ಬಂದ ಕೂಡಲೇ 
ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಶರಣರ ಹತ್ಯಾಕಾಂಡವಾಯಿತು. ಕೆಳಜಾತಿಯ ಮಹಾಜ್ಞಾನಿ ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು 
ಶೂನ್ಯ ಸಿಂಹಾಸನವೇರಿದಾಗಲೇ ಕಲ್ಕಾಣದ ಪಟ್ಟಭದ್ರರಿಗೆ, ಎಲ್ಲ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೂ 
ಸಮೃದ್ಧವಾಗಿದ್ದ ತಮ್ಮ ನೆಲ ಕುಸಿಯುತ್ತಿರುವ ಅರಿವಾಯಿತು. ಸಮಗಾರ ಹರಳಯ್ಯ ಮತ್ತು 
ಮಧುವರಸರು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಜಾತಿ ಸಂಕರಗೊಂಡು ಕೇವಲ 
ಶರಣರಾಗಿದ್ದರು. ಅವರ ಮಕ್ಕಳ ಮದುವೆ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಸಮಾಜದವರಿಗೆ ಅಂತರ್ಜಾತೀಯ 
ವಿವಾಹವಾಗಿ ಕಂಡಿತು. ಅದನ್ನೇ ನೆಪ ಮಾಡಿಕೊಂಡ ಯಥಾಸ್ಥಿತಿವಾದಿಗಳು ಶರಣರ ಹತ್ಯೆ 
ಮಾಡಿದರು. ಶರಣರ ಹತ್ಯಾಕಾಂಡ ಮಧ್ಯಯುಗದ ಭಾರತದ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ದಾಖಲಾಗದೇ 
ಹೋದುದು ಮಾನವೀಯತೆಗೆ ಮಾಡಿದ ಅವಮಾನವಾಗಿದೆ. ಈ ಹತ್ಯಾಕಾಂಡವನ್ನು 


೪೮ / ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೀವರು 


"ಕಲ್ಯಾಣ ಕ್ರಾಂತಿ' ಎಂದು ರಮ್ಯವಾಗಿ ಕರೆಯುವ ಮೂಲಕ ತೃಪ್ತಿ ಪಡುವುದರ ಬದಲು 
ಮಾನವಕುಲದ ಈ ಮಹತ್ತದ ಘಟನೆ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ದಾಖಲಾಗದೇ ಇರಲು ಕಾರಣಗಳೇನು? 
ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಪ್ರತಿಪಾದಕರು ಈ ಘಟನೆ ತನ್ನ ನೈಜ ರೂಪದಲ್ಲಿ ದಾಖಲಾಗದಂತ 
ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವಲ್ಲಿ ಅದು ಹೇಗೆ ಯಶಸ್ಸು ಸಾಧಿಸಿದರು ಎಂಬುದನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವುದು 
ಸಕಲ ಜೀವಿಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಗೌರವವಿರುವ ಸಂಶೋಧಕರ ಆದ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. 
ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಕೊಂಡಾಡಿದಂತೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು “ಯುಗದ ಉತ್ಸಾಹ''ವಾಗಿದ್ದರು. 
ಉನ್ನತ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದ್ದರು. "ಕರ್ಣದಲಿ ಜನಿಸಿದವರುಂಟೆ ಜಗದಲಿ' ಎಂದು 
ಹೇಳುವ ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಮನೋಭಾವದವರಾಗಿದ್ದರು. “ಕೂಡಲಸಂಗಮ ದೇವರ ಮನಮುಟ್ಟಿ 
ಪೂಜಿಸಿ ಕರ್ಮ ಹರಿಯದೊಡಾ ಪೂಜೆಯದೇಕೋ' ಎಂದು ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು 
ಅಲ್ಲಗಳೆದರು. "ಹುರುಳಿಲ್ಲ ಹುರುಳಿಲ್ಲ ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆ, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ಜಂಗಮಕ್ಕೆರೆದಡೆ 
ಸ್ಥಾವರ ನೆನೆಯಿತ್ತು' ಎಂದು ಹೇಳುವುದರ ಮೂಲಕ ಜಗದ ಸೇವೆಯೇ ಜಗದೀಶನಿಗೆ 
ಮಾಡುವ ಪೂಜೆ ಎಂಬ ಅರಿವು ಮೂಡಿಸಿದರು. "ಲೋಕವಿರೋಧಿ ಶರಣನಾರಿಗಂಜುವವನಲ್ಲ' 
ಎಂದು ಮೇಲುಕೀಳುಗಳಿಂದ ತುಂಬಿ ತುಳುಕುತ್ತಿದ್ದ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಿದರು. 
"ಕುಲವನರಸುವರೇ ಶರಣರಲ್ಲಿ ಜಾತಿಸಂಕರವಾದ ಬಳಿಕ?' ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿಸುವುದರ 
ಮೂಲಕ ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜದ ಅಡಿಪಾಯ ಹಾಕಿದರು. "ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೆ 
ಬಯಸುವ ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರೇ ಕುಲಜರು' ಎಂದು ಎದೆ ತಟ್ಟಿ ಹೇಳಿದರು. 
"ಹಡೆದೊಡವೆ ವಸ್ತುವನು ಮೃಡಭಕ್ತರಿಗಲ್ಲದೆ ಕಡಬಡ್ಡಿಯ ಕೊಡಲಾಗದು” ಎಂದು 
ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜದ ಸದಸ್ಯರಿಗೆ ಆದೇಶಿಸುವ ಮೂಲಕ, ಬಡ್ಡಿಯ ಕ್ರೌರ್ಯದ 
ವಿರಾಟ್‌ ಸ್ವರೂಪದ ಅರಿವು ತಮಗಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. “ವೇದ ಶಾಸ್ತ್ರ 
ಆಗಮಂಗಳನೋದಿದವರು ಹಿರಿಯರೇ? ನಟಿನಿ, ಬಾಣ, ವಿಲಾಸಿ, ಸುವಿದ್ಯವ ಕಲಿತ 
ಡೊಂಬನೇನು ಕಿರಿಯನೆ?' ಎಂದು ಹೇಳುವುದರ ಮೂಲಕ ಮೇಲ್ಜಾತಿ, ಮೇಲ್ವರ್ಗದವರ 
ಪ್ರತಿಭೆಗಿಂತ ಕೆಳಜಾತಿ, ಕೆಳವರ್ಗಗಳ ಪ್ರತಿಭೆ ಕಡಿಮೆಯೇನಿಲ್ಲ ಎಂದು ವಾದಿಸಿದ್ದರು. “ಕಳ್ಳ 
ನಾಣ್ಯ ಸಲುಗೆಗೆ ಸಲ್ಲದು' ಎಂದು ಹೇಳುವುದರ ಮೂಲಕ ಒಂದು ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಇದ್ದಾಗ 
ಅದರ ಕಟ್ಟಳೆಗಳನ್ನು ಪಾಲಿಸಬೇಕು ಎಂಬುದನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದ್ದರು. "ವೇದಕ್ಕೆ ಒರೆಯ ಕಟ್ಟುವೆ, 
ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ನಿಗಳವನಿಕ್ಕುವೆ' ಎಂದು ಹಳೆಯದರಲ್ಲಿಯ ಅಸಂಬದ್ಯತೆಯನ್ನು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದ್ದರು. 
ಅವರು ತಮ್ಮನ್ನು ಅಕ್ರಮ ಸಂತಾನದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಮೂಲಕ ಹೊಲೆ 
ಮಾದಿಗರಿಗೂ ಕಡೆಯಾಗಿ ನಿಂತು ಹುಟ್ಟಿನ ಮೂಲದ ಒಣ ಅಹಂಭಾವವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದರು. 
"ಹೊನ್ನಿನೊಳಗೊಂದೊರೆಯ, ಸೀರೆಯೊಳಗೊಂದೆಳೆಯ ಇಂದಿಂಗೆ ನಾಳಿಂಗೆ ಬೇಕೆಂದೆನಾದಡೆ 
ನಿಮ್ಮಾಣೆ ನಿಮ್ಮ ಪ್ರಮಥರಾಣೆ” ಎಂದು ಹೇಳಿ ನರನ ಸಂಗ್ರಹ ಬುದ್ದಿಯ ಹಿಂದಿರುವ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಕ್ರೌರ್ಯವನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. "ನಿನ್ನ ನಾನರಿಯದ ಮುನ್ನ ನೀನೆಲ್ಲಿ ಇದ್ದೆ? 
ಎನ್ನೊಳಗಿದ್ದು ನಿನ್ನ ತೋರಲಿಕ್ಕೆ ನೀನೇ ರೂಪಾದೆ' ಎಂದು ಅಂತಃಸಾಕ್ಷಿಯನ್ನೇ ದೇವರೆಂದು 
ಸೂಚಿಸಿದರು. ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಅಂತಃಸಾಕ್ಷಿಯ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿ ಕಂಡರು. ಇಡೀ ವಿಶ್ವವನ್ನು 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜ / ೪೯ 


ಜಂಗಮಲಿಂಗದ ರೂಪದಲ್ಲಿ ನೋಡಿದರು. ಹೀಗಾಗಿ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಯಾರೂ 
ಹೊರಗಿನವರಾಗಲಿಲ್ಲ. “ಕೈಲಾಸವೆಂಬುದೇನೋ ಪೃಥ್ವಿಯ ಮೇಲೊಂದು ಮೊರಡಿ' ಎಂದು 
ಅವರು ಸ್ವರ್ಗದ ಭ್ರಮೆಯನ್ನು ಕಳೆಯುವುದರ ಜೊತೆಗೆ ಭೂಮಿಯ ಮಹತ್ವದ ಮನವರಿಕೆ 
ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟರು. 

ಇಂಥ ಒಬ್ಬ ಮಹಾನುಭಾವ ಕನ್ನಡದ ನೆಲದಲ್ಲಿ ಆಗಿ ಹೋದದ್ದು ನಮ್ಮ 
ಅಂತಃಕರಣದ ಆಳಕ್ಕೆ ಇಳಿಯುತ್ತಲೇ ಇಲ್ಲ ಎಂದೆನಿಸುತ್ತದೆ. ಏಕೆಂದರೆ ನಮ್ಮ ದೇಶ ಮತ್ತು 
ಜಗತ್ತು ಇಷ್ಟೊಂದು ಅಧೋಗತಿಗೆ ಇಳಿಯುತ್ತಿದ್ದರೂ ಮನುಕುಲದ ರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ "ಬಸವ' 
ಎಂಬ ತ್ರ್ಯಕ್ಷರ ಮಂತ್ರವನ್ನೇಕೆ ನಾವು ಉಚ್ಚರಿಸುತ್ತಿಲ್ಲ? 

ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜ ಎಂಥ ರೂಪುರೇಷೆಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿತ್ತು? 
ಇಂದಿನ ವರ್ತಮಾನದ ಬದುಕನ್ನು ಹಸನುಗೊಳಿಸಲು ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಿಚಾರಧಾರೆಯನ್ನು 
ಹೇಗೆ ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು? ಎಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವುದು ಹಿಂದೆಂದಿಗಿಂತಲೂ ಇಂದು 
ಹೆಚ್ಚು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 

"ಬಸವ ರಾಜ್ಯದ ಸಿರಿಯು, ಬಸವ ಬಡವರ ನಿಧಿಯು' ಎಂದು ಜನಪದ 
ಕವಿಯೊಬ್ಬ ಮನದುಂಬಿ ಹಾಡಿದ್ದಾನೆ. ಈ ಹೊಗಳಿಕೆ ಎಷ್ಟೊಂದು ಅರ್ಥಗರ್ಭಿತವಾಗಿದೆ! 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅರ್ಥಸಚಿವರಾಗಿ, ಪ್ರಧಾನಿಯಾಗಿ ಕರ್ತವ್ಯಚ್ಯುತರಾಗದೆ ಬಿಜ್ಜಳನ 
ಭಂಡಾರ ತುಂಬಿ ತುಳುಕುವಂತೆ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ ಮಾನವಶಕ್ತಿಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ 
ಮೂಡಿಸಿ ಜನಕೋಟಿಯ ಮೈಮನಗಳು ಆರೋಗ್ಯಕರವಾಗಿರುವಂತೆ ನೋಡಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಮೇಲುಕೀಳುಗಳಿಲ್ಲ. ವರ್ಗ, ವರ್ಣ, 
ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದಗಳಿಲ್ಲ ಕೊಡುವವರುಂಟು. ಬೇಡುವವರಿಲ್ಲ, ಆತ್ಮಗೌರವವುಂಟು, 
ಅಹಂಕಾರವಿಲ್ಲ, ಅನುಭವದ ಮೂಲಕ ಅನುಭಾವವುಂಟು ಹೊರತಾಗಿ, ದುಡಿಯದೆ 
ಧ್ಯಾನಿಸುವ ಮೂಲಕ ಬರುವ ಅನುಭಾವವಲ್ಲ. ಕಾಯಕವೆಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜದ ಆಧಾರಸಂಭವಾಗಿದೆ. ಈ ಕಾಯಕಕ್ಕೆ ದಾಸೋಹದ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯಿದೆ. 
ದಾಸೋಹ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಇಲ್ಲದ ಕಾಯಕ ಕೂಡ ಹೊಸ ಸಮಾಜದ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಸಹಾಯಕವಾಗದು. 
ದಾಸೋಹವು ಮಿಗುತಾಯ ಮೌಲ್ಯ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗದಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಬಡ್ಡಿ 
ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ ಕಡಿವಾಣ ಹಾಕುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಸಂಪತ್ತಿನ ಸಂಗ್ರಹಣೆ ಮತ್ತು ಬಡ್ಡಿ ವ್ಯವಹಾರದ 
ಮೇಲೆ ಇಂದಿನ ಆಧುನಿಕ ಜಗತ್ತು ನಿಂತಿದೆ. ಸಂಪತ್ತಿನ ಶೇಖರಣೆ ಮತ್ತು ವಿಸ್ತರಣೆ 
ಮಾಡುವವರಿಗೆ ಯಾವುದೇ ಮೌಲ್ಯಗಳಿಲ್ಲ. ಯಾವುದೇ ನಾಚಿಕೆ ಇಲ್ಲ. ಅವರಿಗೆ ಹಣವೇ 
ಮೌಲ್ಯ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ಯಾವುದೇ ದೇಶದ ಮೇಲೆ ಯುದ್ಧ ಮಾಡಬಲ್ಲರು. ಲಕ್ಷಾಂತರ 
ಮಕ್ಕಳು ಮತ್ತು ತಾಯಂದಿರನ್ನು ಕೊಲ್ಲಬಲ್ಲರು. ಮಾನವನ ಪ್ರತಿಭೆ, ನಾಗರಿಕತೆ ಮತ್ತು 
ಪರಂಪರೆಯ ಪ್ರತೀಕವಾದ ಪುರಾತನ ಕಲಾತ್ಮಕ ಸ್ಮಾರಕಗಳನ್ನು ಧ್ವಂಸ ಮಾಡಬಲ್ಲರು. 
ಧರ್ಮಗಳ ದುರ್ಬಳಕೆ ಮುಂದಾಗಬಲ್ಲರು. ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿಸಬಲ್ಲರು. ಭಯೋತ್ಪಾದನೆಯನ್ನು ಹಬ್ಬಿಸಬಲ್ಲರು. ಹೀಗೇ ಸಾಗುತ್ತ ಇಂದು ನಾವು 


ಯಾವ ಮಟ್ಟವನ್ನು ತಲುಪಿದ್ದೇವೆ ಎಂದರೆ ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ಇಂದು ೩೫ ಸಾವಿರ ಪರಮಾಣು 
ಅಸ್ತಗಳಿವೆ. ಒಂದು ಪರಮಾಣು ಅಸ್ತ್ರ ಕ್ಷಣಾರ್ಧದಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ಶಾಖ, ವಿಶ್ವದ 
ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಅಸ್ತಗಳು "ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ಒಟ್ಟು ಶಾಖಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿಗೆ ಇರುವುದು! 
ಇಂಥ ಇನ್ನೂ ೨,೧೦,೦೦೦ So ಅಸ್ತಗಳನ್ನು ತಯಾರಿಸುವಷ್ಟು ಸಂಪನ್ಮೂ ಲಗಳನ್ನು 
ಅಮೇರಿಕದಂಥ ಶ್ರೀಮಂತ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಸಂಗ್ರಹಿಸಿಟ್ಟಿವೆ. ಇದಲ್ಲದೆ ವಿಶ್ವದ ೬೪ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ 
೧೧ ಕೋಟಿ ನೆಲಬಾಂಬುಗಳನ್ನು ಹುಗಿದಿಡಲಾಗಿದೆ. ಇದರಿಂದ ಪ್ರತಿವರ್ಷ ೨೫ 
ಸಾವಿರಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚು ಮಂದಿ ಸಾಯುತ್ತಾರೆ. ಅಷ್ಟೇ ಪ್ರಮಾಣದ ಜನ ಅಂಗವಿಕಲರಾಗುತ್ತಾರೆ. 
ಹೀಗೆ ನಾವು ಬೆಳೆಯ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಳಯದ ಕಸವನ್ನು ತುಂಬಿದ್ದೇವೆ. 

ಅಹಂಕಾರಭಾವ ಅಳಿಸಿ ಸಮರ್ಪಣಾ ಭಾವ ಬೆಳೆಸುವುದು, ವೈಯಕ್ತಿಕವಾದುದನ್ನು 
ಸಾರ್ವತ್ರಿಕಗೊಳಿಸುವುದು, ಸಾರ್ವತ್ರಿಕವಾದುದನ್ನು ವೈಯಕ್ತಿಕಗೊಳಿಸುವುದು ಬಸವಾದ್ದ್ವೈತ 
ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಅಭೇದ್ಯ ಕಲ್ಪಿಸುವುದು. ಕನಿಷ್ಠ ಅವಶ್ಯಕತೆಗಳ ಜೊತೆ ಬದುಕುವುದು. ಸರಳ 
ಬದುಕಿಗೆ ವಿರುದ್ಧವಾದ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ತ್ಯಜಿಸುವುದು, ದೇಹ ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಒಳ್ಳೆಯದಲ್ಲದ 
ಹವ್ಯಾಸಗಳಿಂದ ಹೊರಬರುವುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕೆ 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಪ್ರಜ್ಞಾ ಪ್ರಧಾನ ಸಮಾಜ... 

ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಭವಿಯೂ ಭಕ್ತನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಐಹಿಕ 
ಬದುಕಿಗೆ ಆತ್ಮಜ್ಞಾನದ ಧಾರೆ ಎರೆಯುತ್ತಾನೆ. ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ ಇಡೀ ಸಮೂಹವೇ 
ತಾನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಜಾತಿ ಮನೆಯಿಂದ ಮಹಾಮನೆಗೆ ಸಾಗುತ್ತಾನೆ. ಬಹುದೇವತೆಗಳನ್ನು 
ತೊರೆದು ಏಕದೇವೋಪಾಸಕನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಸ್ಥಾವರಲಿಂಗದಿಂದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಹೊರಳುತ್ತಾನೆ. 
ಹೆಂಡಿರು ಮಕ್ಕಳುಳ್ಳ ಶಿವನ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಅನಾದಿ, ಅನಂತ, ನಿರಾಕಾರ ಶಿವನ ಸ್ಥಾಪನೆ 
ಮಾಡುತ್ತಾನೆ. ಮಂದಿರಗಳನ್ನು ತೊರೆದು ಅನುಭವ ಮಂಟಪಕ್ಕೆ ಬರುತ್ತಾನೆ. ಕರ್ಮ 
ಸಿದ್ದಾಂತ ಅಲ್ಲಗಳೆದು ಕಾಯಕ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಸ್ಟೀಕರಿಸುತ್ತಾನೆ. ದಾನಿ ಎನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಬದಲು ದಾಸೋಹಿ ಎನಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ರಾಜಪ್ರಭುತ್ವದ ಉಸಿರುಗಟ್ಟುವ ವಾತಾವರಣದಿಂದ 
ಹೊರಬಂದು ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ಬಯಲಿನ ಕಡೆಗೆ ಸಾಗುತ್ತಾನೆ. ಒಳಗೆ ಸ್ಥಿತಪ್ರಜ್ಞನಾಗಿಯೂ 
ಹೊರಗೆ ಸ್ಥಿತಿಪ್ರಜ್ಞನಾಗಿಯೂ ಇರುತ್ತಾನೆ. ನಂಬಿಕೆ ಪ್ರಧಾನ ಸಮಾಜದಿಂದ ಪ್ರಜ್ಞಾ ಪ್ರಧಾನ 
ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಬಂದ ಕಾರಣ ಮಾತಿಲ್ಲದ ಸಮುದಾಯದ ಮಾತಾಗುತ್ತಾನೆ. 

ಪರಿಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಅಸಮಾನತೆಯ ವಿರೋಧಿಯಾಗಬೇಕೆ? ದಲಿತರು, ಮಹಿಳೆಯರು 
ಮತ್ತು ಬಡವರ ಪರವಾಗಬೇಕೆ? ಬಸವಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಮುನ್ನಡೆಯಿರಿ. 

ಅಹಂಕಾರದಿಂದ ವಿಶ್ವನಾಶ, ದಯೆಯಿಂದ ವಿಶ್ವ ರಕ್ಷಣೆ - ಇದೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಸಾರಿದ ಸತ್ಯ 
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